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AVANT-PROPOS 


Francoise Le Roux et Christian-J. Guyonvarce’h ' font partie des plus 
éminents spécialistes internationaux du monde celtique de la seconde 
moitié du XX° siécle et du début du XXI°. Tous deux passionnés depuis 
leur prime jeunesse par la matiére bretonne et celtique, les auteurs 
n’avaient sans doute pas encore conscience, lors de la parution du pre- 
mier fascicule de la revue Ogam * en juillet 1948, de ’ceuvre commune 
qu’ils allaient construire pendant plus d’un demi-siecle. Et pourtant, plus 
de soixante ans aprés, on ne peut que mesurer |’ampleur et importance 
de leur travail pour le renouveau des études celtiques. 


Forts des travaux de historien et comparatiste Georges Dumézil 
(1898-1986) et de ceux du métaphysicien René Guénon (1886-1951), le 
premier pour la méthode — la découverte de « l’idéologie tripartie » —, 
le second pour la doctrine — la définition de la tradition —, les auteurs 
renouvelérent considérablement notre connaissance du monde celtique. 
Celle-ci demeurait jusqu’alors trop souvent segmentée entre une ap- 
proche tant6t linguistique, tant6t archéologique, quand la thématique 
celtique n’était pas monopolisée auprés des médias par des celtomanes et 
plumitifs de tous bords multipliant les ouvrages les plus médiocres a des- 
tination d’un public abusé malgré lui. 

Le lecteur est en présence d’une véritable ceuvre commune, et elles 
sont rares dans le monde des sciences humaines, car il n°est pas une ligne 


' Pour une biographie des auteurs et de leur ceuvre, voir le prologue de Marco 
V. GARCIA QUINTELA et Laurent PLANCHAIS-LAGATU publié a occasion de 
Pédition espagnole de leur ouvrage Les Druides : Los Druidas, Madrid, Abada 
Editores, série « Historia Antigua », 2009, p. 5-25. 

* Revue d’études celtiques, du nom de I’ancienne éériture irlandaise. 
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que l’un n’ait écrite, méme signée de son seul patronyme, sans que I’ autre 
ne l’ait relue. Trés rapidement cependant, les auteurs se partagerent les 
taches selon leurs appétences et qualités respectives : au premier, 
Phistoire des religions et Parchéologie, au second, la linguistique et la 
philologie, mais sans qu’aucun n’ignore les disciplines de Pautre. Fran- 
coise Le Roux (1927-2004), née et décédée a Rennes, avec une ascen- 
dance flamande par sa mere, fut co-fondatrice de la nouvelle revue 
d’études celtiques Ogam et de son supplément Celticum, dont le comité 
de patronage scientifique s’enrichit rapidement des noms les plus presti- 
gieux de l’époque, a savoir, entre autres, JérGme Carcopino et Albert 
Grenier, pour ne rester qu’en France. 

Bien qu’elle ait commencé des études de droit, Francoise Le Roux 
s’oriente rapidement vers les études celtiques et ’ histoire des religions ; a 
ce titre, elle fut, aux cdtés de Christian-J. Guyonvarc’h, l’une des rares et 
fidéles auditrices de Georges Dumézil a I’Ecole pratique des Hautes 
Etudes et au Collége de France pendant plus de quinze ans. Elle entre- 
prend, sous la direction de Paul-Marie Duval (1912-1997) — Dumézil se 
refusant par principe a diriger des travaux —, la rédaction d’une these 
consacrée a la déesse « Epona », soutenue a |’Ecole pratique des hautes 
Etudes en 1953, inédite a ce jour. 

Si Francoise Le Roux était originaire de Haute-Bretagne, les racines 
familiales de Christian-J. Guyonvarc’h (1926-2012) se situent en Basse- 
Bretagne, dans cette Bretagne bretonnante de langue vannetaise. Bien que 
né a Auray, Christian-J. Guyonvarc’h passa une partie de son enfance en 
milieu bretonnant, au sein de sa famille maternelle a Guémené-sur- 
Scorff; il partageait ainsi le méme dialecte breton du pays Pourleth avec 
un autre grand celtisant francais de la premiére moitié du XX°* siécle, 
Joseph Loth (1847-1934), également natif de Guémené. Ce petit coin de 
terre bretonne peut s’enorgueillir d’avoir donné aux études celtiques deux 
de ses plus grands représentants. Tout en poursuivant sa collaboration a 
Ogam, qui permit au couple d’entretenir des contacts réguliers avec la 
communauté des celtisants européens, germanophones et irlandais no- 
tamment, Christian-J. Guyonvarc’h, germaniste de formation, commenga 
sa carriére de professeur dans le primaire avant d’enseigner les langues et 
la civilisation celtiques pendant plus de vingt ans a l’université de 
Rennes-II. Sa thése de HI° cycle, soutenue 4 Rennes en juin 1972 fut con- 
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sacrée a « L’expression de la relation dans les langues celtiques » (éga- 
lement inédite), avant de soutenir a Lyon sa these de doctorat d’Etat sous 
la présidence de Georges Dumézil en octobre 1980. 


Apres avoir rédigé plusieurs centaines d’articles dans des revues tant 
francaises qu’étrangeéres, organisé des colloques (dont les résultats furent 
publiés dans les volumes de Ce/ticum), participé a des travaux collectifs * 
(pour les parties celtiques), vint le temps des synthéses destinées au grand 
public avec, entre autres, l’édition définitive des Druides (1986), suivie 
de La civilisation celtique (1990), de La société celtique (1991) ou encore 
des Fétes celtiques (1995). 

Ces précieux ouvrages constituent une excellente introduction au 
monde celtique tant pour le grand public, désireux d’acquérir de sérieuses 
connaissances sur le sujet, que pour I’étudiant ou le simple amateur. Au- 
cune thématique nest oubliée et toutes les sources archéologiques et 
linguistiques sont exploitées, y compris les sources insulaires, notamment 
Pimportante littérature irlandaise chére aux auteurs. Ils se plaisaient 
d’ailleurs souvent a écrire que « l’Irlande est aux celtisants ce que la 
Gréce est aux classiques ». Appartenant au cercle trés restreint des cher- 
cheurs maitrisant toutes les langues celtiques (dans leurs états anciens et 
modernes), les auteurs mettatent a profit cet atout incomparable dans le 
champs de recherche qui était le leur ; cela leur permit un accés direct a la 
trés riche littérature irlandaise médiévale de langue gaélique, particulie- 
rement précieuse en raison de l’archaisme du mythe irlandais, mythe qui 
fut transformé en histoire nationale apres la conversion de Vile au chris- 
tianisme, par des moines copistes qui s’appliquerent a mettre par écrit, a 
Pabri de leurs scriptoria, une tradition qui jusque-la ne s’était transmise 
qu’oralement. Cette familiarité croissante avec les textes médiévaux ir- 
landais, et accessoirement gallois, progressivement acquise a force 
d’études depuis l’aprés-guerre, a notamment mis en lumicre et sorti de 
l'approximation dans laquelle elle avait été trop souvent cantonnée, la 
question de la religion des Celtes (et non les religions comme il est per- 
mis de le lire parfois !). 


* Pour n’en citer que quelques-uns, édités dans les langues de grande diffu- 
sion : Mythes et croyances du monde entier publiés-en cing volumes chez Lidis- 
Brépols en 1985 ou The Encyclopedia of Religion, dirigée par Mircea Eliade, 
publiée a New York chez Macmillan Publishing Company en seize volumes en 1987. 
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Ce souci de la synthése dont le principal objectif était d’offrir au pu- 
blic des ouvrages a caractére scientifique, mais accessibles, avait 
également pour ambition de concurrencer toute une littérature traitant de 
celtisme, a la qualité plus que discutable, signée par des auteurs qui sou- 
vent n’étaient ni archéologues ni celtisants. Accorderait-on le moindre 
crédit scientifique 4 des ouvrages sur I’Egypte pharaonique, la Gréce 
antique ou la Rome impériale dont les signataires ne connaitraient pas un 
seul hiéroglyphe, ne maitriseraient pas un mot de grec ancien ou seraient 
pris en défaut devant la plus élémentaire version latine ? C’est pourtant 
trop souvent le cas en ce qui concerne les publications sur les Celtes. 


Outre le présent ouvrage, ce sont de nouvelles éditions de leurs prin- 
cipales syntheses — La Civilisation celtique, Les Fétes celtiques et La 
Souveraineté guerriére de |'Irlande —, que proposent les Editions Yoran, 
complétées a chaque fois d’un index original (dont le principe avait été 
acté du vivant des auteurs), l’index étant un outil irremplacable pour tout 
travail de sciences humaines. Par l’un de ces mystéres propres au monde 
de I’édition, ces titres, malgré leurs succés, demeuraient épuisés depuis 
plusieurs années. Curieusement, La Société celtique, est le plus méconnu 
des quatre, sans doute en raison de la confusion dans le vocabulaire con- 
temporain entre les termes de « civilisation » et de « société ». 


L’importance de ces travaux, traduits dans plus d’une demi-douzaine 
de langues, y compris le russe, a considérablement élargi l’audience et la 
renommeée de leurs auteurs bien au dela du cercle habituel de la commu- 
nauté scientifique. II ne fait aucun doute qu’ils continueront a étre étudiés 
avec profit, aujourd’hui et demain comme ils le furent hier, par qui veut 
découvrir et comprendre qui étaient vraiment les Celtes et de quelle part 
d’héritage, dans la civilisation européenne, nous leur sommes redevables. 


Laurent PLANCHAIS-LAGATU 


NB. L’éditeur tient 4 exprimer ici sa reconnaissance a M. Jean-Yves PLOURIN 
pour son précieux concours. 
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Comme deux de nos précédents travaux (Les Druides, 1986 et La 
Civilisatien celtique, nouv. éd. 2015), le présent ouvrage ne prétend dis- 
penser ni un savoir facile ni une science touchant a l’absolu de la 
perfection. II s’efforce simplement d’étre clair et accessible au plus grand 
nombre possible de lecteurs. Suite naturelle ou complément inévitable 
des deux premiers en méme temps que préambule d’autres recherches, il 
a pour intention d’expliquer les structures profondes et le fonctionnement 
de la société celtique dans le cadre de l’idéologie tripartie des Indo- 
Européens. La raison évidente de notre intention est que ces structures et 
ce fonctionnement, qui ne sont pas un hasard de la genese du monde, ne 
peuvent pas s’expliquer en dehors du cadre de l’idéologie ainsi nommeée. 


Mais, par la force des choses, d’une part le public n’a qu’une idée 
trés vague de ce qu’est exactement I’idéologie des trois fonctions et se 
fait une idée tout aussi vague de la manieére dont la tri-partition religieuse 
et sociale se manifeste dans la préhistoire et la protohistoire linguistiques 
et culturelles de l’Europe; d’autre part les faits indiens qui servent de 
base technique aux définitions sont inconnus ou presque inaccessibles, au 
moins en version originale (comme les faits celtiques (ailleurs), a la 
plupart des gens qui en entendent parler; et d’autre part encore le détail 
des rapports de la tripartition, des classes et des fonctions, divines et hu- 
maines, est, dans le détail, d’une telle complication qu’th nous a paru 
souhaitable d’examiner exhaustivement un certain nombre de faits 
d’idéologie tripartie attestés dans le monde celtique. Vous les exemples 
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n’ont pas été recensés, il s’en faut certainement de beaucoup. Mais il est 
préférable que plusieurs d’entre eux, sinon les principaux, du moins ceux 
qui aident le mieux a comprendre, soient d’ores et déja a la disposition du 
lecteur. 

Sans toutefois sacrifier la documentation, nous avons donc choisi dé- 
libérément de privilégier explication. Et, par surcroit, encore que la 
tentation soit toujours grande d’apporter pour preuves les faits les plus 
probants des cantons les mieux documentés, grec, romain, germanique et 
surtout sanskrit, nous nous sommes systématiquement limités, excepté 
Pinévitable base théologique indienne, au domaine celtique qui nous est 
familier et nous avons volontairement restreint nos références a 
lessentiel, a propos de schemes qui mettent en jeu les trois fonctions : il 
y avait déja assez a dire et a expliquer. 


Nous avons surtout voulu montrer par l’exemple précis de la tri- 
partition que, contrairement a ce que beaucoup de nos contemporains ont 
le tort de croire, les mondes antiques ne sont pas simples, méme et surtout 
s’ils sont imparfaitement connus. II ne faut pas en faire des monstres irré- 
ductibles a toute approche. Mais il faut aussi se garder de schématiser 
exagérément leurs réflexions et spéculations diverses, théologiques ou 
philosophiques et de croire, par surcroit, que l’on peut expliquer 
n’importe quoi en moins de quatre pages. On ne sera pas surpris, par 
exemple, que nous n’ayons pas entamé une étude sociologique et juri- 
dique du mariage celtique (pour se convaincre de la richesse de la 
matiére, il suffirait de lire le recueil collectif, signé des noms les plus 
illustres, Studies in Early Irish Law, Dublin-Londres, 1936, 285 pages). 
Mais, outre que I’ institution a été christianisée d’emblée et que les études 
scientifiques, limitées aux aspects juridiques, abondent déja sur un tel 
sujet, il n’y a guére de conclusion immédiate et originale a en tirer quant 
a la tripartition. Du reste le mariage ne se comprend que dans le cadre 
général de l’organisation, complexe, de la famille celtique. L’Irlande 
nous offre, avec Cuchulainn, un exemple militaire de ce que I’Inde 
nomme un « mariage de gandharva » (enlévement ou mariage par con- 
sentement mutuel, sans consultation de la famille ni cérémonie ou 
contrat) mais nous n’avons pas le rituel de mariage du druide qui serait 
l’équivalent du mariage du brahmane ou de celui du flamine de Jupiter, la 
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confarreatio romaine ': il est indifférent aux dieux que le druide soit 
marié ou célibataire puisque, comme le brahmane, en principe, il purifie 
tout ce qu’il touche. Au contraire, un roi n’est bon pour les hommes et 
admis par les dieux que s’il est marié, parce que son mariage est insépa- 
rable de la quéte et de l’exercice de la souveraineté. Quoi qu’il en soit, 
exemple cité souligne aussi Il’énorme distance qui sépare encore les 
études celtiques des études classiques. I] ne saurait étre question, pour 
longtemps encore, d’écrire |’équivalent celtique, qu’il soit continental ou 
insulaire, du livre de Georges Duby & Michelle Perrot, Histoire des 
femmes en Occident |. L’Antiquité, Paris, Plon, 1991, 582 pages. La ma- 
tire existe, certes, mais elle n’est pas élaborée, quand elle n’a pas été 
dénaturée par quelque celtomane inintelligent. 

Sous des formes et des aspects parfois délicats a déceler, sinon a 
commenter, la tripartition indo-européenne est donc l’une des spécula- 
tions majeures des prétres de toute |’Europe archaique, une manieére 
d’envisager le monde des dieux et des hommes suivant une certaine lo- 
gique, laquelle n’est plus la notre depuis fort longtemps, mais qu’il 
importe de retrouver si nous voulons comprendre ce que nous convien- 
drons de nommer la société celtique, étant bien entendu que nous 
désignons par cette expression l’ensemble organique des peuples de 
langue(s) celtique(s), de la plus lointaine Antiquité a la fin du haut Moyen 
Age, ce qui sous-entend quelques différences et bon nombre de désué- 
tudes érudites, parfois méme des conséquences ou des survivances 
lointaines et surprenantes. 

Nous ne tenterons pas — al’instar de Giulia Sisa & Marcel Détienne 
(La Vie quotidienne des dieux grecs, Paris, Hachette, 1989, 302 pages) 
qui ont, avec un regard trés différent du notre, magnifiquement commenté 
le détail, méme banalement humain, de ?LOlympe — de décrire la vie 
quotidienne des dieux celtiques, lesquels sont, comme les mythes qui les 
concernent, hors du temps. L’intemporalité les rend en effet insaisissables 
dans le moment d’une quelconque vie quotidienne. Mais nous aurons la 
chance inoufe, extraordinaire, de vivre de temps a autre, prace au mythe 
irlandais, un de leurs innombrables instants d’éternité. En attendant, nous 


'L’une des trois formes juridiques, et la plus solenelle, du mariage chez les 
Romains (NdE). 
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avons cherché a définir le cadre conceptuel dans lequel il faut déja envi- 
sager les dieux. Les ruptures apparentes d’un sous-chapitre a l’autre 
pourront parfois surprendre mais elles sont justifiées par notre tentative 
de « couvrir » la plus grande partie d’une vaste matiére. 

Nous rappelons aussi une fois pour toutes que, si notre méthode est 
comparative, avec toutes les démarches qu’elle implique, notre matiere 
est celtique et que nous n’en sortirons que trés exceptionnellement pour 
des comparaisons extra-celtiques pour la simple raison que, s’il fallait 
tout comparer, deux mille pages n’y suffiraient pas. II doit étre évident et 
clair pour tout le monde que le traitement de l’idéologie tripartie, en de- 
hors du respect obligatoire de la notion de classe et de fonction, différe 
d’un canton a l’autre. Ce qui est mis en relief dans une théologie lest 
moins dans une autre; ce qui est explicite dans I’Inde n’est parfois 
qu’implicite chez les Celtes ou les Germains. 

Sur un pareil sujet, la bibliographie hésite entre la généralité, qui en- 
globe une masse énorme de titres parmi lesquels le lecteur n’aura ni le 
temps ni les moyens de choisir l’utile ou l’essentiel, et la sélection rigou- 
reuse qui paraitra parfois trop sévere, voire abusive mais qui, en fait, l’est 
rarement assez. Nous ferons abstraction de tous les ouvrages qui ignorent 
Pidéologie tripartie. Par ailleurs, les hasards de l’érudition font que nos 
propres publications forment la majorité absolue, sinon presque la totalité 
des travaux expliquant ou utilisant l’idéologie des trois fonctions dans le 
domaine celtique. Le reste est di a Georges Dumézil en personne (et sa 
bibliographie a déja été publiée plusieurs fois, en particulier récemment 
dans les Cahiers pour un temps, 1982, p. 339-349 : voir infra la référence 
complete). En outre, la bibliographie spécialisée recoupe ici partiellement 
celle de La Civilisation celtique. Cela ne dépasse pas la cinquantaine 
d’ouvrages indispensables et c’est, tout compte fait, trés peu. 


Nous ne pouvons faire autrement, dans ces conditions, aprés avoir 
fourni la matiére de I’étude et de la réflexion, que d’abandonner ie lecteur 
a sa propre perspicacité. D’une maniére générale, les références ponc- 
tuelles citées dans le corps du texte ont, 4 nos yeux, un caractere 
d’obligation. Les quelques titres que nous proposons dans la bibliogra- 
phie sont, a priori, sérieux puisque ce sont souvent les ndtres, encore que 
nous n’ayons pas tenu a accaparer toute la place. Nous en avons exclu 
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toutes les polémiques, anticeltomanes ou « produméziliennes », qui, au 
moment oti elles paraissaient, revétaient un caractere de nécessité ur- 
gente, morale ou dépurative, mais qui, au bout de dix ou quinze ans, 
sinon plus encore, ne présentent plus qu’un intérét rétrospectif ou anecdo- 
tique. Nous avons cependant pris la précaution, dés l’introduction, de 
présenter les arguments ou contre-arguments essentiels. S’il faut se gar- 
der de tout dogmatisme, on ne transige jamais aux dépens de la doctrine 
quand elle est prouvée par des faits. 
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Les Romains désignaient par le terme de « Gaule » (Gallia), les territoires d’ Europe occidentale 
occupés par les Celtes. Ils distinguaient la Gaule cisalpine (Gallia cisalpina) de \a Gaule transalpine 
(Gallia transalpina). La Gaule cisalpine, annexée par Rome en 42 av. J.-C., couvrait le territoire 
« en-dega » (cis) des Alpes, c’est-a-dire le Nord de la péninsule italienne, jusqu’aux Apennins avec le 
Rubicon et 1’Arno comme frontiére méridionale, tandis que la Gaule transalpine sétendait « au 
dela » des Alpes, selon le point de vue romain. 

La Gaule cisalpine — incluant Vediolanum « sanctuaire central », ancien nom celtique de Milan 
—, devint une province romaine sous Sylla. Le Sud de la Gaule transalpine fut conquis par Rome 
entre - 125 et - L117 pour former la premiére province romaine en Gaule (Provincia, - 12®) avant de 
prendre le nom de Narbonnaise. A la veille de sa conquéte, César, selon son témoignage, distinguait 
au sein de fa Gaule encore indépendante, |’Aquitaine, la Celtique (incluant |’Armorique) et la Bel- 
gique. 

Les tribus des Piémonts alpins furent soumises au cours du régne de |’empereur Auguste 
(- 27/14) et les Alpes constituérent désormais la frontiére septentrionale de I’italie. 
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SOCIETE CELTIQUE 
ET 


IDEOLOGIE TRIPARTIE INDO-EUROPEENNE 


Le concept d’organisation sociale 


Cette étude ne sera pas un débat sur la société en général : il n’y a 
déja, 4 propos du domaine celtique, que trop de généralités. Nous 
n’entreprendrons pas non plus une description systématique de la société 
celtique, travail qui nous plongerait dans l’immensité d°une besogne en- 
cyclopédique. 

Il va sans dire aussi que la société qui nous intéresse est surtout celle 
des Celtes de I Antiquité, avant implantation du christianisme en Occi- 
dent, et celle des mythes insulaires que nous a gardés le Moyen Age 
irlandais, ce qui signifie qu’elle n’a plus grand-chose de commun avec les 
sociétés des petits pays celtiques actuels, dans la mesure oti la celticité de 
ces derniers se distingue encore des sociétés européennes contemporaines 
qui tendent a s’uniformiser, ?heure n’étant plus d’ailleurs aux groupes 
sociaux fortement charpentés mais a des individus isolés, sujets dociles 
dans le carcan d’Etats tout-puissants. 

C’est donc la société décrite, observée, expliquée suivant le principe 
de base de son organisation. Ce que nous entendons faire sera, beaucoup 
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plus qu’une simple description, un exposé, a la fois théorique et pratique, 
sur le principe et les modalités de l’organisation du monde celtique, au- 
trement dit sur la « tripartition » (mot dont nous ne sommes d’ailleurs pas 
les inventeurs) et il sera a base de philologie et d’histoire religieuse, un 
peu a la maniére d’Emile Benveniste dans le Vocabulaire des institutions 
indo-européennes (Paris, 1969) ou bien de Georges Dumézil dans la plu- 
part de ses travaux. 

Nous ne sommes pas sociologues et cela nous dispensera d’avoir a 
nous excuser de ce qui, aux yeux de certains, pourrait passer pour une 
lacune de notre formation ou de notre documentation. On ne peut ni tout 
lire ni tout faire, méme apres avoir parcouru l’essentiel de I’ceuvre de 
Claude Lévi-Strauss, laquelle ne s’applique pas aux Celtes (encore que 
l'on puisse tirer la legon d’un article tel que « Le Temps du mythe », in 
Annales, Economies, Sociétés, mai-aott 1971, p. 533-540 qui explique 
comment les Indiens d’Amérique du Nord ont adapté leurs mythes aux 
contraintes de I’histoire moderne). 

Nous ferons néanmoins la remarque, accessible a tout entendement, 
que la recherche contemporaine envisage a peu prés exclusivement la 
société antique et médiévale d’un point de vue moderne extérieur au su- 
jet, et que, par une étrange anomalie de la recherche, qu’elle soit celtique 
ou non, la société n’est que tres rarement envisagée du point de vue reli- 
gieux : elle l’est encore moins du point de vue traditionnel. A vrai dire, 
elle ne pourrait guere I’étre dans les normes scientifiques actuelles, du 
seul fait que ces derniéres envisagent tout ou presque du seul point de vue 
« profane », la possibilité d’un tel point de vue étant déja en soi une con- 
damnation puisque, dans le monde celtique ancien, le « profane » n’existe 
pas. Quelques ethnologues et folkloristes, par le biais de « traditions po- 
pulaires » qui remontent a la nuit des temps, s’apercgoivent désormais des 
difficultés qu’il y a a évaluer et équilibrer sainement les rapports interdis- 
ciplinaires d’une méme matiére. Ou s’arréte le folklore et ott commence 
I’histoire religieuse dans l’ethnologie? La tradition celtique, en effet, 
n’est ni divisible ni réductible a une seule discipline. 

C’est ce qui explique l’indistinction, encore sensible, du droit et de 
la religion, de la religion et de la médecine, de la médecine et de la ma- 
gie, dans les spécialisations du sacerdoce druidique. II ne s’agit pas, dans 
la présente et trés bréve introduction, de commenter une telle indistinc- 
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tion (elle sera faite dans un ouvrage particulier), mais de faire com- 
prendre, de souligner combien la non-laicisation du droit et de la 
médecine aide a définir la plupart des attitudes celtiques. Nous sommes a 
lopposé, dans le mouvement inverse, sans nulle barbarie ni sauvagerie ni 
primitivisme d’aucune sorte, de ce que Georges Dumézil, dans Mitra- 
Varuna (Paris, Gallimard, 1947, p. 66-67), constatait a4 propos du droit 
romain et de la définition du substantif latin fides : 


« Les modernes ont souvent admiré comment le droit romain apparait 
dés le début distinct de la religion, comment il constitue dés le début une 
ceuvre de raison, de réflexion et aussi d’observation, d’expérience, une 
véritable technique scientifique. Ils ont raison. Mais quelque précoce 
qu’ait pu étre ce “miracle romain” — moins prestigieux, moins multi- 
forme et non moins honorable que le miracle grec —, i! est impossible de 
concevoir que, dans des temps trés anciens, le futur droit des Romains ait 
été plus séparable du culte et de la théologie que ne l’est celui de la plu- 
part des sociétés demi-civilisées actuellement observables. Les notions 
sur lesquelles ont travaillé les juristes anciens et sur lesquelles méditent 
leurs commentateurs modernes n’ont di que progressivement se dépouil- 
ler d’éléments magico-religieux qui, d’abord, constituaient le plus gros, le 
plus sar, le plus clair de leur contenu. » 


Nous abandonnerons aussi 4 qui voudra bien la faire la trop facile 
comparaison de la société celtique et de notre société moderne, avec les 
avantages de I’une et les inconvénients de autre. La querelle des anciens 
et des modernes est un luxe que le simple bon sens n’a plus les moyens 
de s’offrir parce qu’il est évident que les anciens ont toujours raison et 
que les modernes ont toujours tort. 

Notre propos est, comme on le voit, ailleurs : il est dans la définition 
du concept d’organisation sociale, du strict point de vue traditionnel (et 
aussi rigoureusement scientifique) qui est le notre, bien au-dela de la 
simple description de sociétés antiques et médiévales sur lesquelles, quoi 
que nous fassions, nos connaissances resteront toujours lacunaires. 

Nous n’avons aucun intérét a refaire, encore moins a compiler, les 
Manners and Customs of the Ancient Irish d@ Eugene O’Curry, dont les 
trois volumes oubliés, maintenant plus que centenaires, fourmillent ce- 
pendant de détails remarquables. Nous ne referons pas non plus la Social 
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History of Ireland de P. W. Joyce dont la sociologie va du mythe au fol- 
klore mais contient majoritairement du folklore. Nous ne referons pas 
davantage ce véritable essai de sociologie celtique qu’est le second vo- 
lume du grand ouvrage d’Henri Hubert sur Les Celtes et la civilisation 
celtique. Mais nous en esquissons une critique qui, succincte, suffira a 
notre propos. En bref, nous ne referons rien de ce qui a déja paru. Le 
renouvellement réel de la recherche passe toujours par une révision de la 
méthode et un réexamen des sources. 

Nous nous efforcerons de suivre une démarche plus originale. Car ce 
concept d’ organisation sociale ne se comprend, n’existe, 4 notre sens, que 
dans la dépendance de la tradition religieuse préchrétienne, le christia- 
nisme étant, dans le monde celtique, une sorte de surcroit dont la sincérité 
et la fougue premiéres ne masquent pas toujours I’éloignement, tout invo- 
lontaire, de la catholicité romaine. II ne s’agit pas de regarder en arriére, 
de critiquer ou d’approuver, mais de comprendre et d’expliquer. De la 
tradition celtique au christianisme, il y a contrastes de concepts et de 
mentalités, de fagons d’envisager le monde et la vie humaine. 

Toute histoire et toutes les attitudes de I’Irlande post-patricienne, 
c’est-a-dire celle du haut Moyen Age, sont faites de ambiguité perpé- 
tuelle de ces contrastes et des équivoques qu’ils engendrent, la premiere 
ambiguité, et non la moindre, étant que le saint fondateur de I’Irlande 
historique plonge trés profondément ses racines dans le passé cel- 
tique et mythique préchrétien. Le fait que saint Patrick soit breton, 
porte un nom breton et, selon les sources hagiographiques irlandaises, 
parle mieux le brittonique que le gaélique ne change rien a la chose. 

Il n’est pas encore temps d’envisager !’étude de la courte transition, 
ou plutét de la rupture brusque qui méne de la tradition celtique préchré- 
tienne au christianisme, avec tous les changements, les adaptations et les 
compromis, de forme et de fond, que cela implique. Mais, la classe sacer- 
dotale celtique ayant été étudiée en deétail dans un livre précédent (Les 
Druides), nous tenons pour acquis par le lecteur, et connu de lui, tout le 
contenu de ce livre. 

Nous devons alors confirmer, pour éviter toute ambiguité ou équi- 
voque, dans un domaine qui en comporte naturellement beaucoup, que le 
principal concept en cause est ce que Georges Dumézil a appelé, d’une 
formule heureuse et deéfinitive, «Vidéologie tripartie des  Indo- 
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Européens ». Ainsi que nous l’avons deja dit (Les Druicdes, éd. 1986, p. 8), 
le mot idéologie nest pas a prendre au sens contemporain d’un ensemble 
ou d’un systeme d’idées ou de concepts mais a celui, beaucoup plus ri- 
goureux et beaucoup plus étymologique, d°« histoire » ou d’« étude » des 
idées et des concepts, en l’occurrence religieux. Cette « invention » de 
Pidéologie est bien str beaucoup plus récente que celle de la « trifonc- 
tionnalité ». Mais elle a le mérite de l’extréme limpidité sémantique. 
Nous y retrouverons la grande tendance des Celtes a tout penser par trois, 
a commencer par la « société », de telle facon que ce « trois », qui leur est 
devenu si naturel, est une constatation inévitable aussi bien que le com- 
mencement de toute enquéte les concernant. 

Notons déja que le symbolisme numérique n’est pas non plus étran- 
ger — de lunité a la dualité et a la triplicité, puis a la multiplicité, 
laquelle est en [rlande invariablement cent cinquante, c’est-a-dire encore 
et toujours un multiple de trois (trois fois cinquante) — a l’explication 
globale des fonctions dans la société celtique. 

Cependant, outre que cette idéologie tripartie est fondamentalement 
religieuse, alors que l’on constate aisément l’existence de triades ou de 
groupements ternaires dans les entités religieuses ou les théologemes 
celtiques, 11 semble qu’il soit plus difficile de faire admettre que ces 
triades ou groupements ternaires correspondent a un concept, a une habi- 
tude, a une maniére bien déterminée et solidement ancrée dans la 
tradition de concevoir et d’organiser le monde, les relations des dieux et 
des hommes, puis celles des hommes entre eux, par trois ou multiples de 
trois. 

On ne sera pas surpris, dans ces conditions, que l’idéologie tripartie 
soit ’'un des multiples ternaires traditionnels possibles et que cette ren- 
contre, qui n’est pas fortuite, de Ja Tradition et d’une parcelle de Science, 
assure a la fois en cette occurrence (et en cette occurrence seule !) le bien- 
fondé et la pérennité de la seconde (voir imfra au chapitre Il, p.67 et 
suiv.). Cela suffit, a nos yeux, a la justification doctrinale de I’ceuvre de 
Dumézil, sans qu’il soit besoin d’une longue exégese. 

C’est en effet en partant de cette base ternaire que l'on a les meil- 
leures chances d’appréhender l’organisation sociale des Celtes dans ses 
fondements et dans ses conséquences, immédiates ou lointaines. Encore 
faudra-t-il définir clairement chacun des trois éléments et préciser leurs 


19 


LA SOCIETE CELTIQUE 


rapports réciproques. Autrement dit, en conclusion de ce qui préceéde et 
en préambule clair de ce qui va suivre, la société celtique, de notre point 
de vue, n’est pas en premier une affaire de sociologue mais d’historien 
des religions. Du méme coup nous éliminons du registre des possibilités 
le « primitivisme » ou la « barbarie », étant bien entendu qu’aucune socié- 
té humaine n’est primitive, ni dans son principe ni dans ses réalisations. 

Un autre fait, rarement remarqué, doit aussi étre mentionné préala- 
blement a toute étude: c’est le « caractére immuable de la tradition 
celtique ». Comme les Indiens, les Celtes, surtout ceux du Moyen Age 
parce que c’est eux que nous connaissons le mieux, nous livrent beaucoup 
plus une pensée (sous la forme de mythes) que ce que nous pourrions 
nommer un « vécu » religieux (cf. les remarques de Madeleine Biardeau, 
L ‘Hindouisme, anthropologie d'une civilisation, Paris, Flammarion, 1981, 
« introduction », p. 7 et suiv.). 


Les Celtes et la notion de « Société» 


A supposer qu’on dispose de la totalité des documents nécessaires, et 
a supposer encore qu’on en ait acquis la plus complete maitrise (ce qui 
arrive rarement), le plus difficile, quand on étudie des faits d’un autre 
dge,n ‘est pas de savoir, il est de comprendre. 

Tous les historiens connaissent ce probleme de distance. Et cette dis- 
tance mentale est particuli¢rement grande dans le cas des Celtes de 
I’Antiquité et du Moyen Age, plus grande, et aussi plus redoutable, que 
celles de la géographie et de la chronologie. Quand, par exemple, la jeune 
reine d’Ulster Dublacha exige de son royal époux Mongan d’étre livrée 
par lui a son collegue et rival du Leinster, du point de vue irlandais pré- 
chrétien, son attitude est normale et, bien a regret, I?époux s’exécute 
puisqu’il s’agit du respect d’un contrat (Texfes mythologiques irlandais 
1/1, p. 206-211). Existe-t-il quelqu’un qui, de nos jours, accepterait de se 
plier a une telle obligation contractuelle ? Tout le monde crierait au scan- 
dale et l’épouse passerait pour une femme de mauvaise vie. 
Identiquement, Cuchulainn tuant chaque matin un homme de l’armée 
d’Irlande qu’on envoie lutter contre lui respecte une convention et per- 
sonne n’y trouve a redire malgré l’accumulation des cadavres (Tain Bo 
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Cualnge, éd. Windisch, Irische Texte, V, Leipzig, 1905, p. 200-231 ; éd. 
Cecile O’Rahilly, Zain Bb Cualnge from the Book of Leinster, Dublin, 
1967, p. 42-43 ; traduction Christian-J. Guyonvare’h, La Razzia des vaches 
de Cooley, éd. et trad. de Virlandais ancien, Paris, Gallimard, coll. 
« L’Aube des peuples », 1994). Homeére aurait sans doute compris car 
L’lliade est pleine de faits comparables ou analogues. 

Mais depuis les environs du XV* siécle il ne viendrait plus guére a 
I’idée d’un chef militaire européen, méme irlandais, de conclure une con- 
vention de ce type, non plus que de fixer un rendez-vous de bataille 4 son 
adversaire. La ruse, la duplicité et le mensonge, la violation d’un traité ou 
d’une convention, le non-respect de la parole donnée, la condamnation 
idéologique, morale et juridique du vaincu par lhistoire officielle, font 
désormais partie intégrante des tactiques combattantes. Cela fait méme 
partie des mceurs de tous les jours, ce qui aurait fort étonné un héros ir- 
landais. 

Il est vrai que nos études se situent obligatoirement dans le mythe. 
Mais les faits mythiques recoupent, confirment et expliquent aussi, du 
point de vue qui est le notre, des faits de société, étant bien entendu sur- 
tout, que la société humaine est une conséquence de I’idéologie religieuse 
et que, inversement, la religion n’est pas, comme le croyait Bergson, une 
émanation de la société humaine (Les Deux Sources de la morale et de la 
religion, 4° édition, Paris, 1932, p. 106 et suiv. ; voir a ce sujet une défini- 
tion sur laquelle nous ne reviendrons plus chez Frangoise Le Roux, 
« Introduction générale a I’étude de la tradition celtique », in Ogam, 19, 
1967, p.296, note 25 et Celticum 13, p.36-37). Comment, des lors, nous 
y prendre pour expliquer les principes de organisation de la société cel- 
tique ? 

Il faut nous entendre en premier sur le sens des mots. Car la « socié- 
té » est, comme la « civilisation » et la « littérature », une notion toute 
moderne, presque contemporaine. Depuis assez longtemps déja Europe 
vit dans le cadre rigide, de plus en plus rigide méme, d’ Etats ayant cha- 
cun son gouvernement, sa constitution, son administration, son armée, ses 
lois, sa ou ses langues, sa monnaie et, évidemment, son (erriloire et ses 
frontiéres. Aujourd’hui on distingue minutieusement le sens des mots : un 
Etat est fait parfois de plusieurs nations, une nation nest pas obligatoire- 
ment un Etat : le mot « nation » n’a pas le méme sens en France (ot tl se 
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confond avec « Etat ») et en Allemagne (ot il désigne une appartenance 
ethnique et linguistique) et il y a d’innombrables maniéres d’envisager la 
« société » dans le temps et dans l’espace, le temps pouvant étre une seule 
génération et l’espace se réduire a l’étendue d’une ville ou d’un canton. 

Dans notre domaine celtique, antique et médiéval, de telles préci- 
sions sont inutiles et, en un certain sens, Etat, nation, société sont 
paronymes, voire synonymes puisque, pour la majeure partie des ethnies 
gauloises, irlandaises ou bretonnes, ils résument et organisent la vie hu- 
maine dans un méme ensemble organique qui n’est jamais trés important 
et qui ne dépasserait pas, en mesures géographiques actuelles, l’étendue 
d’un arrondissement ou d’un département. Les Parisii, méme_ gallo- 
romains, n’auraient jamais été capables de prévoir le développement mo- 
derne de leur capitale. Et, précisément, le premier reproche fait aux 
Celtes de I’Antiquité et du Moyen Age par les historiens contemporains 
est de ne pas avoir concgu une organisation sociale ou politique corres- 
pondant aux critéres présentement en usage. Cela nous vaut, par exemple 
chez d’Arbois de Jubainville, qui fut en son temps un grand savant, au 
moins une interrogation paradoxale (Etudes sur le droit celtique |, Paris, 
1895, p. IX-X1): 


« En mettant ce livre a la disposition des quelques personnes qui pour- 
ront trouver de J’intérét au sujet traité par lui, j’éprouve un grand 
embarras. La cause en est une contradiction a laquelle je me heurte et qui, 
a mes yeux, constitue un probléme insoluble. Voici comment : 


« La conclusion a laquelle j’arrive est que la conquéte de la Gaule par 
les Romains a donné 4a notre pays le bienfait d’une civilisation infiniment 
supérieure a la civilisation celtique. Je ne parlerai pas des arts et de la lit- 
térature ; de la sculpture grecque, par exemple, introduite dans une région 
de l’Europe ott |’on n’avait aucune notion des régles les plus élémentaires 
du dessin. Je ne dirai rien des habitations construites en pierre et mortier 
la ot! les maisons les plus riches étaient baties en bois, rien des chefs- 
d’ceuvre de la poésie et de l’éloquence grecque et romaine étudiée par une 
jeunesse dont les ancétres ne connaissaient que des compositions ana- 
logues a l’épopée irlandaise du roi Conchobar et du héros Cuchulainn. 
Tout cela n’est que l’accessoire d’une civilisation. 


« C’est 4 Rome que nous devons le principe fondamental de la 
notre : Nul n’a le droit de se faire justice 4 soi-méme ; quiconque croit 
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avoir a se plaindre d’un autre, doit demander justice au magistrat. Rome a 
délivré la Gaule du fléau de la guerre privée. En méme temps, elle a brisé 
sur notre sol le joug imposé a l’immense majorité des habitants par une 
féodalité oppressive dont les excés dépassaient les abus les plus odieux de 
cet Ancien Régime que la Révolution francaise a renversé. La pléebe gau- 
loise, au temps de la conquéte romaine, vivait dans un état de 
subordination voisine de l’esclavage ; elle était privée de toute initiative ; 
elle n’avait pas entrée aux assemblées oti se traitaient les affaires pu- 
bliques ; la plupart des habitants de la Gaule, écrasés par les dettes, par 
Pénormité des impéts ou par l’injustice d’>hommes plus puissants, se pla- 
caient eux-mémes en servage sous la domination des nobles qui avaient 
sur eux a peu prés les mémes droits que le maitre romain sur ses esclaves. 
Les faibles et les pauvres, que |’ Etat ne protégeait pas contre les excés de 
la guerre privée, étaient contraints d’accepter, méme aux conditions les 
plus dures, la protection du guerrier le plus fort, le plus habile, le mieux 
exercé, le mieux armé, le plus riche ; ils ne pouvaient, sans cet appui, con- 
server leur petit avoir et méme leur vie. » 


Ce texte de d’Arbois de Jubainville n’atteint pas le lyrisme des pages 
de l Histoire de la Gaule de Camille Jullian sur la langue et la littérature 
gauloises mais |’intéressant est ici que d’Arbois de Jubainville, comme 
bien d’autres apres lui, est ainsi partagé entre la nostalgie de Vercingéto- 
rix et la fierté de la latinité. Mais en quoi consiste avec exactitude le 
« bienfait d’une civilisation infiniment supérieure » ? A travers toute cette 
étrange et équivoque contradiction, si nous en croyons d’Arbois lui- 
méme, le bienfait est singuliérement limité ou bien, s’il avait de 
Vimportance aux yeux des érudits de la fin du X1X* siécle, les écono- 
mistes et les « cadres », supérieurs ou non, de la fin du XX°® siécle, 
auraient quelque peine a s’en contenter : 


— W@une part I’« accessoire » : 


— la sculpture et le dessin, 
— les chefs-d'wuvre de la poésie et de ’éloquence grecque et ro- 
maine ; 
b) 9 a i 
— d’autre part I’« essentiel » : 


— linterdiction faite a Vindividu de se faire justice lui-meme, 


— la deélivrance de la plebe gauloise du joug de Varistocratie. 
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Au risque de passer pour un authentique barbare, nous estimerons 
que la sculpture et le dessin, la poésie et Il’éloquence, cela est un peu 
court s’il n’y arien d’autre, méme a titre accessoire, 4 moins qu’on ne se 
destine a l’enseignement du plus haut niveau de l’art, de l’archéologie et 
des langues classiques. En ce cas la France des X X° et XXI° siécles qui 
considére, méme dans les universités, le latin et le grec comme quantités 
désormais négligeables est devenue beaucoup plus barbare que les raris- 
simes celtisants qui survivent en Europe. Quant a la guerre privée, le 
Moyen Age I’avait remise a la mode, malgré I’Eglise, sans que les Celtes 
y fussent pour quelque chose. 

D’Arbois passe encore sous silence toutes les techniques celtiques 
du métal, du bois et du cuir, assez perfectionnées pour s’étre imposées 
trés souvent aux Romains eux-mémes. I] passe également sous silence 
toutes les techniques agricoles. Si la Gaule des deux ou trois premiers 
siecles de |’époque romaine a été si prospere, c’est parce qu’il y avait une 
base indigéne solide a cette prospérité, ce n’est pas du tout parce que 
Rome aurait apporté a la fois les techniques et les ouvriers. Et cela ne 
signifie pas non plus que la Gaule indépendante ait été pauvre ou écono- 
miquement sous-développée. Ce sont au contraire ses richesses qui ont 
altiré César. 

La seule originalité romaine a été urbanisation, encore limitée de 
toule manieére, et la construction de monuments en pierre de taille. Mais il 
y a fort a parier que la plupart des paysans « gallo-romains » ont continué 
a construire des maisons de bois et de torchis qui, méme sans hypo- 
caustes, les protégeaient mieux du froid et de la chaleur que des édifices 
de pierre et de marbre. La majeure partie des artisans, des agriculteurs et 
des éleveurs de Gaule n’ont rien eu a apprendre des Romains. [1 reste 
Pimportation de la vigne et des techniques vinicoles. Mais est-ce vrai- 
ment la le « bienfait d’une civilisation supérieure » ? Comment expliquer 
la facilité et la rapidité de implantation des bandes germaniques sur le 
sol de la Gaule romanisée si les populations admiraient tant la civilisation 
classique ? Cela aussi est un fait de société. Le changement de langue est 
enfin un autre probleme, indépendant du niveau des cultures respectives, 
celtique et gréco-romaine. La langue gauloise n’était pas inférieure, elle 
était différente. Et elle possédait 4 coup stir une « littérature » considé- 
rable, a ceci prés que la transmission de cette littérature était orale et non 
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écrite et que la transmission ne s’est pas prolongée jusqu’a nous parce 
que le gaulois est mort au plus tard vers le tournant des VI° et VIT* 
siécles. 

Quant au second point, d’Arbois omet de préciser que, si la loi cel- 
tique, comme c’est le cas en Irlande, abandonne a l individu (et, plus 
volontiers qu’a l’individu, ala famille en tant qu’entité juridique) le soin 
de se faire justice lui-méme, elle ne lui laisse pas le loisir de le faire 
n’importe quand et n’importe comment. Toutes les jurisprudences le con- 
traignent, dans des limites de temps et de lieu, 4 faire appel au concours 
d’un juriste qui chaque fois indique, que ce soit pour la saisie ou pour la 
recherche d’un meurtrier, les formalités 4 respecter impérativement, sous 
peine de nullité de la cause et de la procédure. 

Ce n’est pas la forme de la société celtique qui a été la cause de sa 
disparition, ce sont des raisons extrinséques, surtout en Irlande. Et est-il 
encore temps de gloser sur ce que la Gaule aurait produit ou subi, en fait 
de catastrophe sociale et politique si elle n’avait pas été romanisée ? Quel 
celtique parlerait-on, en ce X XI‘ siécle, a Lutéce et dans sa proche ban- 
lieue ? Et cette ville serait-elle méme devenue la capitale de la « Gaule » ? 
Question sacrilége ou, a tout le moins, inopportune sinon sans objet. 

Nous verrons enfin dans le cours de ?ouvrage ce qu’il convient de 
penser de la plébe gauloise et de son oppression par l’aristocratie. Mais ce 
sont la des termes de comparaison tout a fait inadéquats. La comparaison 
avec l’Ancien Régime est particuliérement malvenue. I] est en effet déja 
trés difficile de comparer l’administration frangaise telle qu’elle fonc- 
tionnait sous l’Ancien Régime a ce qu’elle est devenue a la fin du XX* 
siecle. Il est a priori encore plus difficile de comparer des sociétés que 
marquent des conceptions, des hiérarchies ou des valcurs différentes ; nos 
contemporains ne comprennent plus — d’Arbois de Jubainville en est un 
exemple — comment des étres humains ont pu admettre ou supporter 
certaines contraintes de la vie féodale ou antique. Mais ils en admettent 
eux-mémes beaucoup, sous la forme de contraintes élatiques, que les 
féodaux les plus autoritaires et les serfs les plus humbles nauraient ja- 
mais imagineées. 


Il est tout aussi difficile de trouver, parfois, des points communs 
entre société urbaine et rurale, parisienne et provinciale, bourgeoise et 
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ouvriere. Cela fait le bonheur des sociologues, ce qui ne saurait signifier 
que tout soit intéressant au méme degré. Car la société moderne, qui est si 
éprise d’humanitarisme, multiplie, dans sa complexité, les classes, les 
strates, les clivages, les distinctions, les différences et les inégalités. Nous 
n’aurons certes pas de tels problemes a examiner, encore que, il faut le 
répéter, nous ne connaissions aucune société antique ou médiévale qui 
soit caractérisée par la simplicité de sa structure. 

Mais nous aurons d’autres problemes dans |’évaluation de faits qui 
se mesurent déja par une simple question : que deviendraient nos sociétés 
contemporaines dans leur ultra modernité si, brusquement, par suite d’une 
catastrophe imprévue, elles n’avaient plus a leur disposition ni monnaie 
ni imprimerie ni administration centralisée non plus qu’aucun fonction- 
naire ou gendarme? (question posée dans notre article, « La conversion 
de I’Irlande au christianisme et a |’écriture », in Connaissance des reli- 
gions, VI/ 1, 1990, p.21-26). Une société celtique antique, ou méme 
médiévale, n’en aurait guére été troublée. Par contre des normes tradi- 
tionnelles d’équilibre politique et religieux peuvent trés bien ne plus 
exister sans que notre époque en ressente la moindre géne. 

L’ organisation globale du monde celtique, nous le savons déja, ne se 
ramenera donc que trés malaisément a la notion et a la norme de « socié- 
té » telle que l’entend notre époque. Et la description, la définition seront 
Wautant plus difficiles que le monde celtique médiéval est nécessaire- 
ment morcelé. II y a encore quelques traits communs entre les 
paysanneries bretonne et irlandaise au XIX*° siécle. Mais qu’y aurait-il de 
commun entre la noblesse rennaise du XVIII* siécle (le « Bastion ») et ce 
qu’il restait de noblesse irlandaise a la méme époque a Dublin ou a 
Cork ? C’est d’ailleurs un genre de question qui ne nous intéresse pas. Ce 
qui nous intéresse, c’est la « société » celtique préchrétienne envisagée 
dans sa constitution traditionnelle. La constatation s’impose alors que la 
« société» est, en terre celtique, une abstraction aussi inconnue que la 
« littérature » ou la « patrie ». Il n’y a pas de « société » celtique au sens 
que nous donnons actuellement a ce mot. I] y a simplement, traduite dans 
les faits et exprimée par le vocabulaire, une communauté des hommes et 
des dieux. Ce n’est pas gratuitement que Il’on a la série pan-indo- 
européenne du nom de « dieu » : latin deus, védique devd, gaulois devo, 
irlandais dia. Ce n’est pas gratuitement non plus que les rituels indiens, 
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expliquant indirectement les conceptions celtiques, assimilent les rela- 
tions du prétre et du roi au mariage du Ciel et de la Terre. 

Ce qu’il y a eu, ce sont, dans tous les pays celtiques, des groupes, 
des familles, des clans, des cantons, des « provinces », des royaumes 
établis sur des terres ayant un nom, des ancétres, des rois, des guerriers, 
des druides. Tout cela est réel, concret et, en Irlande au moins, codifié, 
réglé, fixé, encadré avec toute la précision et la rigueur, pittoresque ou 
mesquine, des Ancient Laws et de leur énorme appareil de jurisprudence. 
L’Homme et la Femme, avec une majuscule abstraite, ne sont plus ici que 
de vains fanto6mes; ce qui existe, ce sont des personnages, mythiques 
bien sir mais pleins de vie, figures qui se meuvent dans le mythe comme 
sur une scene de théatre : le roi Conchobar en Ulster, la reine Medb et le 
roi Ailill en Connaught, le héros Cuchulainn, son compagnon Conall 
Cernach, le druide Cathbad, le médecin Fingen, et bien d’autres encore. 
Et ces personnages décrits dans les récits sont invariablement mythiques 
parce qu’ils ne peuvent pas étre historiques. Toutefois I’ étude scientifique 
du mythe celtique a ceci de particulier qu’elle exclut ipso facto aussi bien 
la réverie politique que la fiction pseudo-historique. 

C’est ce que nous allons nous efforcer d’analyser ou, plus simple- 
ment parfois, de cerner. Appelons cela « société» si lon veut, par 
concession a un vocabulaire que nous ne pouvons éviter puisqu’il est 
celui de la langue dans laquelle nous écrivons. Admettons ou supposons 
aussi un court instant que tout cela soit « prélogique », dans la mesure ou 
P?@ccident a, actuellement, une société « logique » et ordonnée. 


Les grandes déceptions de l’ Histoire 


Rares, si ce n’est introuvables, sont les bilans, voire les prcéliminaires 
de recherche qui ne contiennent pas, qui n’expriment pas, avec ou sans 
pointe de romantisme, la déception, le regret ou le reproche que Ices Celtes 
n’aient pas su former d’Etat(s). Les Celtes en question sont évidemment 
le plus souvent les Gaulois de Vercingétorix qui ont été incapables de 
chasser César hors de Gaule. Ce sont tout aussi inévitablement les Celtes 
insulaires qui n’ont pas su opposer une résistance sullisante aux Anglo- 
Saxons, encore qu’ elle ait duré plusieurs siécles. 
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Mais nous ne croyons pas, contre d’Arbois de Jubainville et Camille 
Jullian, que Vercingétorix ait été le premier grand patriote frangais : a son 
époque, personne ne savait que, neuf ou dix siecles plus tard, la France 
était inscrite dans le devenir historique de la Gaule. Et, pour que la France 
succédat lointainement a la Gaule, il a fallu les Vélkerwanderungen ou 
« Grandes Invasions ». Et qui, a l’époque des traités de Westphalie, aurait 
prévu I’Union européenne, laquelle ne se fonde d’ailleurs que sur ce que 
nous nommons ici la « troisieme fonction » ? Nous verrons infra que les 
Gaulois n’avaient aucune idée du patriotisme a I’échelle de la Gaule et il 
etit fallu qu’ils la comprissent comme une nation, ce qui n’était absolu- 
ment pas le cas. 

Nous devrons ainsi relire longuement Camille Jullian, Georges Dot- 
tin, Henri Hubert, et quantité d’auteurs plus récents, frangais, anglais, 
allemands ou méme irlandais, non pas pour les citer tous, ce qui serait 
beaucoup trop fastidieux, mais pour prévenir la perpétuation des erreurs. 
Car c’est chez tous ces auteurs que l’on trouve, a leur corps défendant 
parfois, la source des principaux errements et de toutes les aberrations qui 
sont la pature quotidienne des non-spécialistes et du grand public. Pré- 
tendre, par exemple, que la société celtique a pour résurgences des 
doctrines politiques et économiques nées au XIX* siécle, ou que la société 
arthurienne est un modéle que tout le Moyen Age occidental a imité, tout 
cela est dépourvu de sens. La « société arthurienne », tout comme 
l'amour courtois décrit par les romans continentaux des XII° et XII* 
siécles, n’existe qu’en littérature et dans la musique de Wagner. 

C’est a Michel Rousse, dans l’introduction a sa traduction en fran- 
gais moderne du texte de Chrétien de Troyes, Le Chevalier au lion (Paris, 
Flammarion, 1990, p. 30-31) que revient le mérite de signaler que les jeux 
de la cour d’Arthur «semblent se pratiquer dans une innocence quasi 
enfantine ». Cela évoque plus le sid irlandais qu’une courtoisie féodale 
qu’on a toutes raisons de supposer plus littéraire que réelle. 

Mais toute erreur est, un jour ou I’autre, susceptible d’étre corrigée. 
Il y a plus grave peut-étre dans l’arriere-plan doctrinal et documentaire 
qui a commande I’attitude des quelques personnes de bonne volonté qui, 
depuis un siecle et demi environ, ont consacré tout ou partie de leur exis- 
tence, de leur intelligence et de leur énergie a étudier les Celtes. C’est 
Perreur d’évaluation quant a leurs origines. 
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Nous pensons en particulier 4 Camille Jullian, dont l’éminente posi- 
tion au Collége de France avait fait le maitre 4 penser d’un grand nombre 
d’historiens et d’archéologues, et qui a commis |’erreur capitale de mal 
évaluer les origines des Celtes parce que sa documentation personnelle 
était insuffisante et parce qu’aucun celtisant de l’époque n’avait |’autorité 
nécessaire pour la compléter et la corriger : 


« Ces pays de langue britannique, Irlande, Ecosse, Cornouailles, pays 
de Galles, sont précisément ceux oti la conquéte gauloise a été ou fort tar- 
dive et incompléte, ou bien ot! aucun texte ne nous affirme qu’elle ait 
pénétré » (Histoire de la Gaule, Il, p. 13, note 5), et « les rapports de pa- 
renté entre les traditions irlandaises et la civilisation gauloise seraient-ils 
prouvés, qu’il ne me paraitrait pas d’une saine méthode d’interpréter 
celle-ci par celles-la : les choses ont tellement pu changer dans les douze 
siécles qui ont suivi l’ére chrétienne ! II s’est produit trop de faits nou- 
veaux, et notamment le Christianisme. Ces documents de langue 
britannique, cycle mythologique irlandais, etc., sont en grande partie des 
ceuvres artificielles, dues a l’imagination ou a I’érudition de conteurs ou 
de demi-savants, et loin de donner |’écho fidéle de I’Irlande elle-méme, 
de refléter ses croyances ou de conserver ses traditions. Trop de fantaisies 
individuelles ont pu s’y glisser, trop de remaniements s’y sont produits. 
Les analogies que l’on constate entre le monde gaulois et le monde irlan- 
dais ne sont pas différentes de celles que l’on peut retrouver entre le 
premier et les Germains ou les Grecs : elles paraissent de méme nature 
que ces rapprochements que les études sociologiques permettent au- 
jourd’hui d’établir entre les populations les plus diverses. » (/hid., p. 14, 
suite de la note 5 de la page 13). 


I] est devenu inutile de réfuter dans le détail ces extraits de Camille 
Jullian qui véhiculent des erreurs ou des préjugés désormais plus que 
centenaires. Mais les conséquences des erreurs ou des prejugeés ont sub- 
sisté, entretenues, nourries, aggravées par l’ignorance. 
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Les bases traditionnelles de P étude 


Le présent ouvrage constitue donc en quelque sorte l’explicitation et 
l’élargissement de deux travaux précédents qui, lorsqu’ils ont été publiés, 
nous ont servi de mise au point provisoire : 


— la premiere partie, intitulée « L’Etat et la société », du chapitre II 
de notre livre sur La Civilisation celtique, T° éd., 1990 ; nouv. éd., Foues- 
nant, Editions Yoran, 2015, p. 77 et suiv. ; 


— la totalité de notre article, paru en 1983 sous le titre « Esquisse 
d’une étude sur la notion d’“Etat” et de “Patrie” chez les Celtes continen- 
taux et insulaires », in La Patrie Gauloise d’Agrippa au VI siécle, Actes 
du Colloque (Lyon, 1981; Lyon, éd. Hermés, 1983, p. 242-263). 


Dans La Civilisation celtique, y compris et surtout dans la derniere 
édition, nous avons tenu a établir la parfaite celticité traditionnelle d’une 
organisation envisagée par le moyen des classes et des fonctions corres- 
pondantes. Dans |’autre ouvrage, nous avons esquissé la formulation du 
principe d’une organisation différente de celle du monde classique. Dans 
ces deux travaux il a été tenu compte de la tripartition fonctionnelle indo- 
curopéenne, mais nous n’en avons pas apporté le commentaire ou 
Pexplication du point de vue celtique traditionnel. 

A ces deux bases s’ajoutera done ici I’étude, exhaustive autant que 
faire se pourra, des relations et des similitudes (ou des équivalences) de la 
société divine (en tant que modele cosmique) et de la société humaine (en 
tant qu’émanation de la société divine). Cette fagon de procéder 
s’appuiera sur le postulat traditionnel de la supériorité et de l’antériorité 
des principes divins sur les réalisations humaines, limitées et contin- 
gentes. 

Il va sans dire que nos conclusions partent de faits nrythiques ou 
humains diiment constatés et vérifiés : il suffit, le plus souvent, de lire les 
textes. Mais l’organisation, l’agencement, la structure de ces faits ne dé- 
pendent pas d’une volonté humaine reconnue ou identifiable. Il s’agit 
pour nous, non pas de dégager une philosophie ou un systeme sociolo- 
gique, ce qui ne nous intéresse nullement, mais d’expliquer le comment et 
le pourquoi, le principe du fonctionnement d’une société celtique (c’est- 
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a-dire les manifestations humaines de la Tradition) dont, jusqu’a présent, 
nous ne connaissons aucune description exacte, précise et, en bref, satis- 
faisante. 

Nous traiterons ici donc de la société humaine issue de la société di- 
vine, non pas dans ses moindres aspects mais, avant tout, dans les faits de 
structure qui commandent I’essentiel. Nous rappelons aussi et enfin, pour 
qu’on ne se méprenne pas sur nos intentions, non plus que sur la finalité 
de nos études, que notre méthode est comparative : nous ne retragons pas 
|’« histoire » d’une société mais nous étudions et analysons !’« état » 
idéal d’une société caractéristique d’ une ethnie indo-européenne : 


— dans l’Antiquité en ce qui concerne les Celtes continentaux 
d’apres les témoignages indirects (mais contemporains) 
sources grecques et latines ; 

—au haut Moyen Age en ce qui concerne les Celtes insulaires, 
d’apres les témoignages directs des sources irlandaises et, 
éventuellement, galloises. 


Cette dualité des sources, accompagnée ou aggravée d’un fort déca- 
lage chronologique, nous contraint a beaucoup de prudence et de 
précaution dans le maniement des comparaisons : presque un millénaire 
sépare la Gaule de César de la transcription des récits contenus dans les 
grands manuscrits irlandais. Et l’on nous objecte souvent, non sans appa- 
rence de raison, que la Gaule, soumise a de nombreuses influences 
étrangéres, n’avait pas manqué d’évoluer dans les quelques siécles qui 
ont précédé le christianisme. Mais nous avons toujours dit que notre at- 
tention allait exclusivement a la Gaule préromaine, exempte ou 
partiellement exempte de romanisation et, outre que "histoire antique est 
souvent fort approximative dans le cas des Celtes, les récits irlandais, qui 
sont l’aboutissement médiéval d’une tradition archaique, sont purement 
mythiques et ceci corrige cela. 


Justification de l’idéologie tripartie 


En outre nous disposons dés le départ de la confirmation indienne, 
témoignage indirect qui, s’il ne constitue pas une preuve absolue a lui 
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seul, ne saurait que confirmer l’existence et la structure, solidement af- 
firmée et charpentée, de la tradition celtique. Nous verrons encore, 
ultérieurement, que les lois d’Irlande, celles qu’ont revues et corrigées 
saint Patrick et ses successeurs, sont en fait assez avares ou assez 
pauvres, du seul fait de leur christianisme ambiant, en fait d’idéologie 
tripartie explicite. Cela n’a évidemment rien de surprenant mais le fait 
doit étre mentionné parce qu’il sert parfois d’instrument ou de prétexte a 
une certaine incompréhension, qui n’est pas immanquablement involon- 
taire, du principe de Tl idéologie tripartie (a propos de cette 
incompréhension dans le domaine celtique, voire Ogam, t. 35-36, p. 132- 
136; dans les autres domaines indo-européens, latin, grec, sanskrit, ger- 
manique, il suffit de relire les polémiques auxquelles Dumézil a été 
contraint, surtout a partir de 1975). 

Car il doit étre bien entendu que la « société » n’est pas un sujet qui 
échappe a l’emprise traditionnelle et a l’atmospheére religieuse dans la- 
quelle baigne tout le monde celtique. Mais dés que I’on évoque les Celtes 
a un titre quelconque on traite de « société » au sens le plus moderne du 
terme pour en revenir finalement, encore et toujours, 4 la méme définition 
de base de |’ indistinction de la « société » et des fondements traditionnels 
sur lesquels elle repose. Ou, s’il est possible de le dire plus claire- 
ment: dans le domaine celtique la «sociologie » aussi serait une 
science religieuse. 

Il nous reste maintenant a formuler, sinon a préciser, |’opportunité 
de notre travail dans le cadre général de I’histoire comparée des religions. 

Depuis 1934 la recherche patiente de Georges Dumézil a porté prin- 
cipalement (mais non exclusivement) sur trois cantons importants du 
monde indo-européen : 


— I'Inde védique et postvédique ; 
— la Germanie continentale et septentrionale ; 


— la Rome archaique, royale puis république. 


Et, dans chacun de ces domaines, |’idéologie tripartie s’exprime dif- 
féremment, par une distribution variable, par un étagement plus ou moins 
nuancé des faits a travers la hiérarchie des trois classes et les spécialisa- 
tions des trois fonctions. Le domaine le plus riche et le plus difficile est 
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évidemment |’Inde, qui, par l’immensité de sa littérature sacrée, est om- 
niprésente dans tous les commentaires. 

Il est hors de question pour nous d’empiéter sur le domaine de nos 
collégues et de traiter de questions ou de problemes qui ne relévent pas de 
notre discipline. Il est possible cependant, sans verser dans aucune 
inexactitude, de dégager les tendances suivantes, lesquelles nous servi- 
ront comparativement a définir et a situer la société celtique : 


L’idéologie indienne privilégie la spéculation métaphysique et tout ce 
qui concerne le brahman. La seule chose qui intéresse vraiment les doc- 
teurs indiens est l’exégése des ceuvres divines et l’élucidation des rapports 
des hommes et des dieux, la seule finalité de l’existence humaine étant 
l’obtention de la béatitude par I’élimination patiente de toute défectuosité 
spirituelle. La pensée indienne est cosmique et métaphysique. 

Rome a historicisé ses mythes, transformés en histoire des origines ; 
elle a complétement négligé ou aboli aspect spéculatif ou métaphysique. 
La religion romaine a donc perdu ses mythes et minutieusement conservé, 
codifié ses rituels. Elle a fait de Rome tout le cosmos, l’Urbs, organisée 
militairement, juridiquement, historiquement, politiquement. L’ imperium, 
c’est-a-dire le pouvoir temporel, prime l'auctoritas, autrement dit 
Pautorité spirituelle, ce qui est une inversion de la hiérarchie tradition- 
nelle. L’appropriation romaine de la mythologie grecque n’a rien changé 
a cette donnée de base. 

La Germanie, coupée en deux grands blocs (continental, connu impar- 
faitement dés I’ Antiquité, et Scandinave a la riche li(térature médiévale) 
et fragmentée en innombrables peuplades, ennemies ou rivales, raconte 
dans les Eddas et les Sagas scandinaves, transmises tardivement, ou dans 
le Nibelungenlied moyen-haut-allemand, transmis plus tardivement en- 
core, une étiologie qui est aussi un véritable « crépuscule des dieux ». La 
mythologie germanique est tout entiere guerriere et héroique, avec pour 
principal moteur le theme de la vengeance. Le dieu supréme du panthéon, 
Wotan (en Scandinavie Odhinn), est guerrier et magicien par un glisse- 
ment fonctionnel qui ne se retrouve nulle part ailleurs. 


Eminent spécialiste des langues caucasiennes en supplement de sa 
spéecialité indo-européenne propre, Georges Dumézil, jusque dans ses 
derniéres années (il est mort le 11 octobre 1986), a aussi beaucoup étudié 
— et trés fréquemment sauvé — des légendes recueillics chez les Ossetes 
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qui sont les descendants des Scythes ou Iraniens d’Europe (voir Romans 
de Scythie et d’alentour, Paris, Payot, 1978 ; rééd. 1989, 380 pages). Des 
légendes similaires ont été notées également chez leurs voisins non indo- 
européens. A travers les clivages et les différenciations, se font jour de 
nombreuses parentés ou similitudes qui excluent, par leur fréquence 
méme, toute intervention du hasard. Ce sont ceux qui ont emprunté la 
tripartition indo-européenne qui l’ont parfois le mieux conservée (voir 
Georges Charachidzé, La Mémoire indo-européenne du Caucase, Paris, 
Hachette, 1988, passim). Les principaux témoignages se manifestent par : 


— des identités nominales du genre de 1 ’équation du latin flamen et 
du sanskrit brahman ; 


— des motifs, des themes ou des schémes narratifs identiques ou 
comparables dans plusieurs cantons, souvent trés éloignés dans 
le temps et dans l'espace ; 


— des correspondances trés précises, par exemple dans le domaine 
de la poésie ou, plus encore, dans celui des institutions. 


La liste ci-dessus n’est pas limitative, encore moins exhaustive. 


I] est cependant un point sur lequel nous nous sommes déja expli- 
qués en ce qui nous concerne (« Les Etudes celtiques, philologiques et 
religieuses, avant et apres Georges Dumézil », in Georges Dumeézil, Ca- 
hiers pour un temps, Paris-Aix-en-Provence, Centre Georges Pompidou/ 
Pandora Editions, 1982, p. 231-237). L’ceuvre de Georges Dumézil 
n’aborde que trés peu deux domaines importants du monde indo- 
européen : 


— la Gréce, : 

— les Celtes. 

Quand il les a abordés, c’est le plus souvent avec des résultats posi- 
tifs, mais sur des faits précis et limités. La bibliographie celtique et 


hellénique de Georges Dumézil est toujours réduite. Les raisons en sont 
simples : 
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Lidéologie tripartie est, en Gréce, le plus souvent confinée 
dans des détails mineurs ou dans des schémes isolés. Ce west pas 
que la Gréce qui, avec l’épopée homérique, posséde la littérature la 
plus ancienne d’Europe, ne soit pas riche d’archaismes. Mais la 
culture grecque est tout entiére imprégnée d’influences proche- 
orientales et les philosophes grecs ont, trés t6t, rationalisé leur pen- 
sée et adopté, envers leurs mythes, une attitude trés critique. II est 
certes trés souvent possible de comparer des détails de I’Jliade et 
de I’ Odyssée a des détails similaires des cycles irlandais. 


Mais cela ne s’organise pas en comparaisons de structures. A la 
fin du siécle dernier l’intuition de d’Arbois de Jubainville, Les 
Celtes et l’épopée homérique, ultime volume du Cours de littéra- 
ture celtique, a été une tentative sans lendemain parce que les faits 
cités n’étaient que des séries de coincidences en dehors de toute 
tradition commune. De la procéde le constat fait par Georges Du- 
mézil en 1953: « Presque autant que les peuples celtiques, les 
peuples grecs embarrassent le comparatiste plus qu’ils ne l’aident 
par une richesse qui ne le concerne pas.» (« Les trois fonctions 
dans quelques traditions grecques », in Hommage a Lucien Febvre, 
II, p. 25.) Des détails signifiants ont été étudiés par Bernard Ser- 
gent, « Invocations crétoises et hymnes védiques », in Ogam 
(Etudes indo-européennes 1) 35/36, 1983-1984, p. 15-42; voir en- 
core du méme auteur « Celto-Hellenica [. Celtchar et Kephalos », 
in Mélanges Pierre Lévéque, p.261-292. Cela prouve la commu- 
nauté d’origine mais ne la ressuscite pas : comme le germanique et 
le slave, le monde grec a perdu le nom indo-européen du roi et pro- 
fondément remanié la structure et le statut de la royaulé cependant 
que les prétres grecs n’ont plus formé que des colléges ef non une 
classe sacerdotale. 

Les textes celtiques, peu accessibles, souvent mal ou incomple- 
tement traduits, nécessitent un long et patient travail de critique 
textuelle (qui est loin d’étre achevé). G. Dumézil, qui navait ni ta 
possibilité, ni surtout le temps, de faire tout le travail preliminaire, 
ne se sentait pas en terrain sir: le comparatiste, qui exige des in- 
formations contrdélées, n’a pas le loisir de faire le travail du 
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celtisant spécialisé. I] ne s’agit pas de dédain ou de mépris mais 
d’impossibilité matérielle. Par surcroit la tradition celtique ne nous 
est connue que par une transmission postérieure a la christianisa- 
tion de l’Irlande cependant que, sur le continent, la romanisation a 
tout fait disparaitre, hormis des faits de folklore que l’on com- 
mence seulement, non sans timidité, hésitation ou maladresse, a 
replacer dans leur contexte celtique. Les textes celtiques ne sont 
donc pas immédiatement interprétables et exploitables comme les 
textes sanskrits. Le premier travail d’interprétation et d’explication 
systématique qui les concerne est constitué par les deux volumes 
de nos Textes mythologiques irlandais, \esquels ne sont qu’un 
commencement. G. Dumézil en a tenu compte dans ses derniéres 
Esquisses mais nous devrons le suppléer dans et par la correction 
de quelques affirmations antérieures. 


Nous sommes maintenant en mesure d’affirmer que les Celtes n’ont 
ni gauchi ni déformé Vidéologie tripartie (voir a ce sujet notre étude 
Prétres et Dieux des Celtes : le vocabulaire sacerdotal du celtique |, pas- 
sim). En outre le monde celtique est en général, nous le verrons a de 
multiples reprises, tres proche de I’Inde. Les Celtes, en effet, pensent 
mythiquement leur cosmos et, en cela, s’opposent a Rome. Mais la plu- 
part de leurs récits mythiques sont guerriers et, en cela, ils se rapprochent 
des Germains qui sont, avec eux, les seuls peuples occidentaux a avoir 
conservé une mythologie préchrétienne. Cependant la mythologie cel- 
tique ne montre en rien le glissement du panthéon germanique vers la 
deuxiéme fonction guerriére aux dépens de la premiere fonction sacerdo- 
tale. L’épopée celtique se joue a l’ombre des druides et, pour ainsi dire, 
sous leur protection. 

Les Celtes s’opposent encore et surtout a Rome en ceci que Rome a 
accordé la primauté au pouvoir temporel aux dépens de lautorité spiri- 
tuelle (voir nos explications a ce sujet dans La Civilisation celtique, éd. 
2015, p.212) et, n’ayant pas conservé de mythologie proprement ro- 
maine, a solidifié tous les schemes en rituels. Le seul défaut de la 
tradition celtique est que nous n’avons pas les textes spéculatifs équiva- 
lents aux Veda et aux Upanishads. || y a des traces intéressantes mais 
seule une longue pratique de la critique textuelle permet de les déceler et 
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de les utiliser. Pour des raisons qui tiennent a I’ organisation de nos publi- 
cations nous n’en proposerons ici aucun exemple. 

Avant de conclure cette introduction, nous dirons enfin nos regrets 
qu’un penseur de l’envergure de Dumézil n’ait été reconnu — partielle- 
ment — que dans les derniéres années de sa longue existence. Depuis un 
demi-siécle ses travaux rencontrent une opposition sourde qui n’a pas 
encore désarmé, parce qu’ils mettent fin a l’universalité, non pas de la 
culture classique mais d’une certaine fagon de concevoir et d’enseigner 
cette culture en excluant tout ce qui n’est pas le grec et le latin considérés 
comme la seule forme pensable d’expression de l’intelligence humaine. 

Or (et c’est ce qu’on ne lui a pas pardonné), Dumézil a justifié défi- 
nitivement |’étude scientifique des cultures dites « marginales » ou 
« périphériques », regardées dédaigneusement jusqu’a présent comme 
inférieures ou barbares. La « périphérie » n’existe en effet que par rapport 
a un centre supposé. Confrontés aux réalités sournoises de ce centre, les 
brahmanes de I’Inde et les druides des Celtes leur auraient certainement 
opposé des doctrines traditionnelles analogues a celles que René Guénon 
a si magistralement commentées dans Le Roi du Monde. Nous n’en di- 
rons pas plus parce qu’il n’est pas nécessaire que nous le disions. Quant a 
contredire Le Roi du Monde comme nous |’avons vu faire une fois par un 
traditionaliste éminent, nous n’en voyons pas la possibilité sans tomber 
dans l’outrance, |’erreur ou le mensonge. 

L’ceuvre de Georges Dumézil est enfin celle d’un individu et non le 
travail d’une école. Elle n’est ni raide ni dogmatique. Elle est parfois 
polémique, mais c’est parce qu’a travers de multiples corrections ou ré- 
fections elle a trop souvent été incomprise et injustement dénigrée (on est 
allé, en mésinterprétant ses travaux, jusqu’a lui reprocher des opinions ou 
des dogmes politiques avec lesquels son extraordinaire souplesse d’esprit 
lui interdisait d’avoir quoi que ce soit en commun et qui, par surcroit, 
n’ont rien d’indo-européen). 

La seule legon a retenir est celle de la méthode et de intelligence : 
Dumézil n’est pas un auteur que I’on recopie impunément sans que cela 
se sente; on ne l’imite pas davantage sans verser dans le plagiat. On ac- 
cepte d’apprendre ou bien I’on refuse sans nuance. Du reste, Dumézil a 
évolué, c’est la l'une des preuves de son intelligence : il wy a plus rien de 
commun entre les démonstrations parfois abruptes des premiers livres ef 


LA SOCIETE CELTIQUE 


la subtilité des discussions de Mythe ef épopée. Cela aussi doit étre accep- 
té. En ce qui nous concerne, nous avons reconnu notre dette envers 
Georges Dumézil en 1981 en montrant toute la différence dans |’état des 
études celtiques avant et apres lui [Francoise Le Roux & Christian-J. 
Guyonvare’h, Les Etudes celtiques philologiques et religieuses avant et 
apres Georges Dumézil, loc. cit., p.231-237 (voir supra, p. 34)]. 

Quand les partisans ou les tenants d’un courant de pensée ou d’une 
idéologie politique, quelle qu’elle soit, prétendent récupérer |’ceuvre, 
c’est toujours par mésinterprétation, sinon par déformation ou appropria- 
tion abusive de son contenu et de sa valeur scientifique stricte. I] doit étre 
bien clair — et ce le sera au moins dans le présent livre — que le fait 
« indo-européen » et Pidéologie religieuse préchrétienne qui le sous-tend 
sont entiérement étrangers aux vicissitudes politiques contemporaines. 
Nous ne faisons que confirmer ce que nous avons déja exprimé dans 
I’éditorial des Etudes indo-européennes, loc. cit., p. \-4, ainsi que dans 
notre ouvrage sur La Civilisation celtique (édition 2015, p. 22-23 et 96- 
107). Chemin faisant, nous corrigeons de-ci de-la les détails nécessaires 
dans la partie celtique de l’ceuvre de Dumézil. Le lecteur verra par la que 
notre étude, laquelle ne remet nullement en cause les principes de 
I’« orthodoxie » trifonctionnelle mais au contraire les affirme et les con- 
firme, en précise aussi bon nombre d’aspects que, jusqu’a présent, on 
avait plutét négligés ou incorrectement interprétés. 

On lira éventuellement a ce sujet C. Scott Littleton, The New Com- 
parative Mythology (Los Angeles-Berkeley, University of California 
Press, 1966, 242 pages). Comme tous les érudits intelligents, en soixante 
ans de travail universitaire, Dumézil a parfois changé d’avis. L’ceuvre de 
mauvaise foi qui consiste a le prendre en défaut en 1985 en arguant de 
travaux de 1938, repris, modifiés et développés ultérieurement, ne sera 
pas notre fait. Nous ne discuterons pas non plus ici les quelques théories 
inattendues sur « Dumézil relu et corrigé » qui reprochent en gros au 
mythologue de ne pas avoir étudié "histoire et au spécialiste des sciences 
relizieuses de ne pas tenir compte des théories archéologiques, anthropo- 
logiques ou sociologiques les plus a la mode, infinies variations d’idées 
ou de recherches sur une matiére a la fois immuable et mystérieuse. 

Nous ne tenterons ici aucune définition du « monde indo-européen », 
non plus qu’aucune esquisse de son évolution ; nous ne chercherons pas a 
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replacer ses origines sur une carte, quelque part entre Ukraine, la Litua- 
nie ou Il’Asie centrale. Toute recherche, dans ce domaine, se fait ethnie 
par ethnie (voir par exemple R. Ghirsman, L’/ran et la migration des 
Indo-Aryens et des Iraniens, Leyde, Brill, 1977). L’idéologie religieuse 
que nous étudions est, en elle-méme, déja assez complexe sans qu’il soit 
nécessaire d’embrouiller les données de base. Nous ne sommes pas da- 
vantage des distributeurs d’illusions : les Indo-Européens ne sont pas une 
énigme mais un concept scientifique, philologique et religieux ; les Celtes 
ne sont pas un mystére mais un groupe d’ethnies dont les Gaéls et les 
Bretons (insulaires et péninsulaires) nous ont conservé les mythes fonda- 
mentaux et, grosso modo, les croyances ancestrales. La Gaule est pour 
nous une réalité dont nous pressentons la complexité et les souffrances 
dans les derniers soubresauts de la guerre des Gaules et non un agrégat 
d’embryons politiques ou une collection de cultures archéologiques im- 
parfaites ou changeantes. Mais nous ne savons pas tout et, comme tous 
les autres, nous ne pouvons expliquer que le peu que nous savons. 

Les quatre chapitres du livre s’articulent donc suivant les nécessités 
découlant de tout ce qui précéde : 


Le premier chapitre constate les insuffisances de la recherche con- 
temporaine et analyse les causes et les conséquences de ces insuffisances : 
méconnaissance du fait celtique en tant que tel, envisagé négativement du 
point de vue de l’histoire et de la sociologie. 


Le deuxiéme chapitre pose les bases pratiques et theologiques de la 
trifonctionnalité indo-européenne. La définition part du classement, Pun 
par rapport a autre, des trois varna ou « classes » indo-européennes, 
briévement caractérisées respectivement par le « sacerdoce », la « guerre » 
et la « production », cette derniere n’étant théologiquement valable que 
dans la mesure ot elle sert les deux autres. Les deux premieres fonctions 
étant globalement et conjointement, au niveau du sacerdoce et de la 
guerre, l’exercice de la Souveraineté, la troisi¢me est en quelque sorte le 
degré zéro de l’idéologie tripartie. Elle n’est rien par elle-mé@me mais sans 
elle rien ne peut subsister, raison majeure pour laquelle Vetat idéal de la 
société, divine et humaine, se raméne négativement a la troisi¢me fonc- 
tion. 
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Le troisiéme chapitre analyse les données concordantes et com- 
plexes des sociétés divine et humaine, a la fois dans leurs parentés, leurs 
ressemblances et leurs différences, les « classes » et fonctions humaines 
étant a image de celles des dieux quand les dieux s’occupent de ce qui 
se passe sur notre misérable planete. 


Le quatriéme chapitre, enfin, propose, quelques analyses de 
schemes celtiques trifonctionnels : 


— le druide et le roi en ce que leur coexistence et leur collabo- 
ration a d’indispensable dans le respect de la hiérarchie 
traditionnelle de Pautorité spirituelle et du pouvoir tempo- 
rel; 


— la société celtique ancienne prise sur le vif dans l’épopée de 
la Tain Bo Cualnge ; 


— les trois péchés ou plut6t les trois fautes du druide contre 
état sacerdotal et l’essence de la royauté, autrement dit 
contre la souveraineté en ce qu’elle a de plus pur et de plus 
sacré; 


— la dispute des Ulates a propos de l’éducation trifonctionnelle 
de Cuchulainn ; 


— la formule trifonctionnelle que la reine Medb applique a son 
royal époux, Ailill ; 


—la femme celtique dans l’idéologie des trois fonctions, en 
tant qu’étre physiologiquement différent mais psychologi- 
quement et légalement comparable a homme ; 


— le vergobretus ou substitut du roi; ‘ 


— la tripartition des fétes et des sacrifices religieux, nécessai- 
rement aussi la tripartition des calamités qui peuvent 
frapper la société humaine ; 


— trois survivances trifonctionnelles archaiques dans le récit 
gallois du Mabinogi de Math ; 
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—un cas de trifonctionnalité survivante dans quatre triades 
« théologiques » du recueil apocryphe gallois connu sous le 
nom de Barddas ; 


— les trois maisons du roi Conchobar. 


La présente énumération n’est bien évidemment ni exhaustive ni li- 
mitative, encore moins définitive, en ce sens qu’elle sera sans doute 
complétée ou modifiée dans des ouvrages ultérieurs. C’est avant tout une 
base de réflexion mais cette base est déja suffisamment large pour consti- 
tuer un instrument d’explication. 


dl 


CHAPITRE PREMIER 


LES INSUFFISANCES 
DE LA RECHERCHE CONTEMPORAINE 


Le défaut de la méthode 


Le principe méme de I’idéologie tripartie indo-européenne n’étant le 
plus souvent ni reconnu ni compris ni appliqué, le principal défaut de la 
société celtique est donc, aux yeux des historiens contemporains, de ne 
pas étre organisée. Selon le cas elle est informe, multiforme ou protéi- 
forme. Ou bien, pire encore, elle n’existe pas. 

Mais, quand, par hasard, son existence est admise (et cela est au 
moins le cas chez quelques celtisants), le non-emploi de |’écriture entrai- 
nant l’absence de documents, d’archives ou d’annales écrites (voir nos 
explications dans Les Druides, éd. 1986, p. 263-269), sa premiére tare est 
celle du vide historique. La plupart des chercheurs mont jamais été for- 
més au va-et-vient de la méthode comparative et au travail sur des 
sources indirectes ou, plus grave encore, non historiques. L’historien, par 
définition, travaille sur des documents concrets ct, quand il n’y a pas de 
document, il n’y a pas, 4 ses yeux, @histoire discernable et dipne d’étre 
étudiée : Phomme est sans passé parce que Phistoire est muette ! L?oubli 
ou la non-histoire sont en l’occurrence, du point de vue moderne, la pire 
des morts et des condamnations pour une humanité défunte quil est bien 
difficile parfois de situer avec précision dans la chronologic, sinon dans 
la géographie, et d’évaluer quantitativement. 
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Les documents irlandais médiévaux étant donc le plus souvent écar- 
tés a priori parce qu’ils ne sont pas historiques, les reproches pleuvent a 
posteriori sur les Celtes de l’Antiquité et méme du Moyen Age qui ont 
omis de penser a ce qu’une lointaine postérité aurait exigé d’eux. Peu 
importe, accessoirement, que nous en sachions aussi peu, voire beaucoup 
moins encore, sur les Germains, les Slaves ou les Scythes, les Celtes sont 
et restent les principaux coupables dans le domaine immense des igno- 
rances de histoire, le défaut le plus pernicieux de notre époque 
contemporaine étant, par surcroit, de juger le passé suivant les normes ou 
les modes historiques et politiques du présent le plus immédiat. Le réve y 
gagne en attrait et en mystére mais la science y devient aride et seche. De 
temps en temps on s’extasie sur la beauté ou la richesse d’une exposition 
et |’ intelligentsia fait un pelerinage, n’importe ot en Europe, a Paris ou a 
Venise, pour redécouvrir les merveilles de l’art des cultures de Hallstatt 
et de La Téne. Mais cela ne fait toujours pas disparaitre le paradoxe de la 
« barbarie » celtique, laquelle perdure encore a la fin du XX siécle et au 
début du XXF... 

Cela débouche aussi sur d’étranges et surprenantes lacunes. On sait 
en effet que, depuis une centaine d’années et jusqu’a une époque tres 
récente, la recherche sur les Celtes s’est partagée inégalement, en France 
au moins (le pays apparemment le plus intéressé), entre quelques philo- 
logues classiques et un petit nombre d’historiens et d’archéologues. 
Quand nous aurons nommé Dottin, Loth et Vendryes d’une part, Jullian, 
Grenier et Déchelette d’autre part, tout le petit monde des érudits de 
langue francaise aura compris lexacte dimension de ce que nous évo- 
quons. 

Selon la circonstance ou l’auteur, le celtique est une annexe du do- 
maine classique, ou bien il est traité suivant des theses et des procédés 
réductionnistes, aussi bien pour la méthode que pour la discipline. Tantét 
on réduit le monde celtique a ce que l’archéologie nous en fait connaitre, 
tant6t on en refuse toute la période médiévale insulaire parce qu'elle a été 
christianisée ou pour toute autre raison qui semblera présentable. 

Et ce sur quoi personne ne semble avoir réfléchi, en dehors d’une in- 
comprehension fonciere qui exige, a la fois de localiser trés précisément 
sur la carte le berceau d’origine des Indo-Européens et de tout expliquer 
par des critéres matériels, économiques et « sociaux », ce sont les modali- 
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tés de la formation et de l’existence des Celtes dans le cadre indo- 
européen. Déja certains archéologues s’obstinent a établir des chronolo- 
gies des ages des métaux en se servant presque uniquement des 
trouvailles de céramiques. Il en est d’autres, et non des moindres, qui 
constatent la réussite économique des Celtes des époques préromaines 
sans penser a analyser les raisons et les conséquences de cette réussite. I] 
n’est que trop facile de proposer des exemples : 


« Ces barbares qui peuplaient le cceur de |’Europe terrifiaient et fasci- 
naient leurs voisins grecs et romains. Ils n’avaient pas d’histoire écrite, 
pas méme d’écriture propre, aucune cité-Etat qui dominat suffisamment 
les autres pour imposer l’ordre et l’unité, aucune frontiére clairement tra- 
cée. Cependant, au fur et 4 mesure que les tribus celtiques mobiles et 
errantes se rassemblaient ici et la autour d’un chef local et se fixaient sur 
une hauteur naturellement fortifiée, une vie civilisée se dessinait. » (Barry 
Cunliffe, L Univers des Celtes, Paris, Editions du Fanal, 1981, p. 33). 


Cependant, les faits de civilisation étant normalement inscrits ou re- 
flétés dans le vocabulaire, il serait insolite que des philologues n’aient pas 
réfléchi aux différences lexicales qui séparent le celtique des langues 
classiques. Si nous énoncons par exemple une vérité premiére, a savoir 
que le druide concentre dans son nom et dans sa fonction toute l’autorité 
spirituelle, c’est-a-dire tout le « religieux », il en découle que le roi con- 
centre également dans son nom et dans sa fonction tout le pouvoir 
temporel, c’est-a-dire tout le « politique ». I! n’est donc plus besoin 
d’autres mots que drui et ri en irlandais, driis et rix (ou de son substitut 
vergobretus) en gaulois, pour traduire l’intégralité du concept de souve- 
raineté. Et cela implique et explique linutilité de tout autre élément 
lexical. Nous y reviendrons encore dans les pages qui suivent. 


Les reproches faits aux Celtes 
Mais, oubliant ou passant sous silence ce fail essenticl, on a done re- 


proché aux Celtes, surtout depuis cent ans, une foule de défiauts qui se 
résument ou se condensent en quelques points fondamentaius 
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—absence d’organisation étatique:les Celtes ne forment pas, 
dans |’ Antiquité, une société cohérente dont on puisse suivre histoire a 
travers une évolution et des reperes événementiels. Méme les royaumes 
celtiques médiévaux sont une sorte de puzzle ou d’imbroglio auquel 
Phistorien contemporain, continental surtout, insulaire parfois, renonce a 
comprendre quoi que ce soit. L’effort accompli par Myles Dillon, Nora 
K. Chadwick, Francoise Le Roux et Christian-J. Guyonvare’h, dans Les 
Royaumes celtiques (nouv. éd. Crozon, Armeline, 2001), n’a guére été 
suivi, ni méme compris. 

On en déduit allegrement l’incapacité politique, pour conclusion 
érudite, que la société celtique manque totalement d’intérét et qu’une 
étude approfondie ne déboucherait sur rien. On se refuse méme a com- 
prendre qu’elle a disparu parce qu’elle était inadaptable aux conditions 
politiques de I’ Europe médiévale, lesquelles ont abouti a la liquidation de 
la féodalité aux XV° et XVI° siécles. La Cornouailles disparait dés le X° 
siécle ; le pays de Galles, avant méme d’avoir réalisé son unité, tombe 
trés t6t sous l’influence des rois anglo-saxons et est absorbé au XIII 
siécle ; l’Irlande ne se délivre du joug scandinave au début du XI* siécle 
que pour tomber, un siécle plus tard, sous la coupe des Anglo-Normands 
ct la Bretagne a perdu son indépendance réelle dans le dernier quart du 
XV° siécle. Seule ’Ecosse durera jusqu’au XVIII siécle. La conception 
celtique de la société était incompatible avec la conception romaine, puis 
germanique, de I’Etat, laquelle a définitivement prévalu dans toute 
l’ Europe avant d’envahir les cing continents (voir nos remarques dans La 
Civilisation celtique, éd. 2015, p. 20-22). 

A ce propos, l’archaisme ou l’originalité celtique ne réside pas dans 
Vabsence d’organisation mais dans une autre organisation. Nous préci- 
sions ici ce que nous avons déja formulé dans La Civilisation celtique, 
p. 82-83. Aucun mot celtique indigene ne rend le latin respublica, lequel 
désigne au départ uniquement la « propriété d’Etat », le « bien public », 
opposé a la privata res (Ernout-Meillet, Dictionnaire étymologique de la 
langue latine, éd. 1959, p.571ab; Walde-Hofmann, Lateinisches Etymo- 
logisches Wérterbuch Il, p. 430-431). Et le nom celtique de I’« Etat », en 
usage dans les langues néoceltiques, y compris |’irlandais ancien, irlan- 
dais stad, breton stad, gallois ystad, est un emprunt au latin sfatus 
(Dictionnaire étymologique de la langue latine, p.652b; LEW II, p. 586- 
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587). Encore le mot n’est-il utilisé, en irlandais ancien que dans le sens de 
« act of stopping ; stop, stay, delay » (RIA Dictionary, S, 383). 

La différence entre les Celtes et Rome est, chez les Celtes, I’identité 
profonde du nom et de la fonction, de la fonction et de l’individu qui 
l’exerce, ce que Rome a minutieusement démantelé en gardant le nom du 
« roi » (rex) mais en abolissant I’institution. Le ri irlandais ou le rix gau- 
lois (remplacé par le vergobretus, hors la durée), a les mémes 
prérogatives que la regia potestas, selon |’expression d’une extréme jus- 
tesse de César (voir infra), étant le seul responsable politique; nous 
connaissons en Irlande le mot dérivé rige, a la fois « royaume » et 
« royauté », lequel est tout a la fois Pimperium et la respublica. Le roi 
condense en sa personne tout le royaume, la royauté, le principe du pou- 
voir et l’exercice de ce pouvoir sans autre contrdle (mais quel contréle !) 
que celui du druide. 


Société et Etat 


Il ne faut surtout pas prendre la « société » pour 1’« Etat » ou inver- 
sement et penser que les Celtes, par défi contre Rome, n’avaient pas 
d’ Etat. Le défi celtique, si défi il y a, a Rome ou a tout autre conquérant, 
est, comme dans I’Inde, l’indifférence a histoire, la permanence d’une 
certaine conception du monde et, corollairement, I’éternité du mythe. A-t- 
on jamais prété attention a la différence radicale entre l’armée romaine et 
Parmée celtique ? Alors que les soldats romains en campagne, les milites, 
sont les quirites ou, primitivement, les paysans du temps de paix, 
Paristocratie gauloise des equites, la flaith irlandaise, sont, elles, cons- 
tamment sur le qui-vive militaire. La levée en masse est une notion 
guerriére inconnue des Celtes, qui, comme les féodaux du Moyen Age, ne 
connaissent que la fidélité a leur suzerain et méprisent tout ce qui est 
servile. Quand Medb mobilise (le mot est ici analogique) les Irlandais 
contre |’Ulster, voici comment les troupes organisent spontanément leur 
ordre de marche : 


« Les troupes continuérent alors leur chemin et leur marche. Mais il 
leur était difficile d’entretenir une trés grande armée. IIs allaient a cette 
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expédition suivant leurs nombreux cantons, leurs nombreuses familles et 
c’est suivant les nombreux milliers de personnes qu’ils emmenaient avec 
eux, pour se voir et se servir mutuellement, que chacun venait a 
lexpédition avec ses étres chers, avec ses amis et avec ce qui lui apparte- 
nait. Ils disaient aussi qu’il était juste d’y aller. » (La Razzia des vaches 
de Cooley, Tain Bo Cualnge « La Razzia des vaches de Cooley », éd. et 
trad. de lirlandais ancien, Chr.-J. Guyonvare’h, Paris, Gallimard, coll. 
« L’ Aube des peuples », 1994). 


Dans le méme ordre de notion d’organisation militaire, le mercena- 
riat gaulois gagnerait certainement a étre mieux connu si nous avions le 
moyen d’en étudier les causes et le fonctionnement. 


Mais le pire grief des modernes contre les Celtes est Pabsence de 
toute conscience nationale : on oublie que l’inutilité de Punité politique 
est une conséquence de l’unité religieuse. La chrétienté médiévale avec 
son unité religieuse (relative) et son infinie fragmentation politique pour- 
rait en donner une idée approchée. Les Celtes se battent entre eux et ne 
sont jamais solidaires les uns des autres. Il se déroule en Gaule, au I” 
siécle avant notre ére, des luttes incessantes dont César se fait l’écho inté- 
ressé et encore trop vague : Séquanes contre Eduens, Eduens contre 
Arvernes. Les Séquanes s’allient aux Germains contre les Eduens, les 
Eduens s’allient aux Romains contre les Arvernes. 

Il n’est pas inutile de rappeler que le sujet de la grande épopée irlan- 
daise du Cycle d’Ulster, la Tain Bé Cualnge ou « Razzia des vaches de 
Cooley », relate la lutte de quatre « provinces » d’Irlande liguées contre 
la cinquiéme, |’Ulster. Dix siécles plus tard en effet, dans ’Irlande du 
Moyen Age, la guerre est un état endémique, qui ne nuit guére a la démo- 
graphie, mais maintient le morcellement politique parfois au niveau le 
plus inférieur du clan. La religion n’y est désormais pour rien puisque les 
Celtes sont tous christianisés depuis plusieurs siécles. La cause véritable 
est, on le devine aisément, l’absence de toute unité territoriale a l’échelle 
d’un grand ensemble géographique. La Gaule, plus étendue et plus peu- 
plée que la République romaine. n’avait non plus aucune notion de 
centralisation politique ou économique. La Tara irlandaise était une sorte 
de capitale, non pas «fédérale», mais a laquelle les « provinces » payaient 
le tribut, souvent en rechignant, et dont le principe était religieux. En 
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Gaule les factiones dont parle César (De bello gallico I, 31) existent aussi 
bien a I’échelle de la Gaule qu’a celle de la cité mais ce ne sont pas des 
partis politiques, ce sont des groupes ayant des intéréts contraires ou di- 
vergents. Les mémes luttes internes sont attestées en Irlande, aussi bien 
entre provinces (codiceda « cinquiémes ») qu’a Vintérieur des simples 
tuatha ou « cantons ». Et quelle est la paroisse bretonne qui n’a jamais 
cherché a se démarquer de ses voisines ? 

Et absence de toute conscience nationale a a son tour pour consé- 
quence l’absence de tout patriotisme : il n’existe encore, au XX° siécle, 
aucun mot celtique qui soit susceptible de traduire ou de rendre, méme 
approximativement, le francais « patrie » (dont Littré, dans le Diction- 
naire de la langue frangaise, éd. 1873, II], p. 1909ab, nous informe que 
l’emploi ne s’est pas généralisé avant le XVI° si¢cle) ou allemand Va- 
terland, qui n’est pas antérieur au XII* siécle. 

Antérieurement, le moyen-allemand ne connait que heim(6ti), die 
Heimat, le « pays natal » (Kluge, Eqymologisches Worterbuch der deut- 
schen Sprache, éd. 1934, p.647b). Les langues celtiques ne connaissent 
que le nom du « pays » (irlandais fir, gallois gwlad, breton bro). Il n’y a 
jamais eu aucune solidarité celtique en face d’un ennemi commun et, 
comme on pouvait s’y attendre, quand il le faut, le nom celtique de la 
« patrie » est un décalque ou une périphrase sans grande valeur séman- 
tique. L’irlandais a tir atharta, \ittéralement « terre paternelle », dans 
PEnglish-Irish Dictionary de Tomas de Bhaldraithe, Dublin, 1959, 
p. 245b. Mais cette expression est absente du tres riche Mocléir Gaedhilge 
agus Bearla de Dinneen, éd. 1927. Elle Pest également du livre de Niall 
O’Donaill, Focldir Gaeilge-Béarla, Dublin, 1977, p. 969. 

De toute facon, le patriotisme, en tant que facteur ou moteur de 
l’unité politique, n’a pris corps en Europe qu’a la fin du Moyen Age, a 
partir du XV° siécle. L’opposition sémantique est totale entre le latin 
patria (devenu par dérivation savante le francais « patric ») qui est le 
féminin substantivé de l’adjectif patrius (Dictionnaire &ymologique de la 
langue latine, op. cit., p.487 a) et la conception celtique de la souveraine- 
té. Le latin met en valeur importance matériclle du patrimoine 
immobilier, le celtique s’attache a la personne humaine ou mythique, 
dans le cadre d’une notion a la fois traditionnelle, linguistique et eth- 
nique. Les belles envolées, littéraires et lyriques, de d’Arbois de 
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Jubainville, op. cit., p. LX-XVII, sur le patriotisme de Vercingétorix, outre 
qu’elles n’ont rien a faire dans l’introduction d’un volume sur le droit 
celtique, sont plus inspirées par histoire des trente derniéres années du 
XIX* siécle que par celle de la Gaule de l’époque de la conquéte romaine. 

I] n’y arien non plus en breton, malgré dix siécles d’imprégnation 
par un vocabulaire roman trés étendu. Le Grand Dictionnaire frangais- 
breton de Francois Vallée, Rennes, 1931, p.540b, propose mammvro, 
littéralement « mére-pays » (encore que bro soit féminin en breton), ce 
qui ne veut rien dire et n’a jamais été entendu sur les lévres d’un celto- 
phone « native speaker ». Roparz Hemon, dans son Dictionnaire breton- 
frangais, 4° édition, Brest, éd. Al Liamm, 1970, ajoute pour sa part le 
barbarisme adjectival mammvroel « de la patrie », oubliant, comme Fran- 
cois Vallée, que mamm « mére », en composition synthétique, ne peut 
plus avoir que le sens de « moule, matrice ». Bro, en breton, c’est bien le 
pays, mais au sens assez particulier que l’on donne au francais « terroir », 
avec, dans la définition, le flou qui va du canton au département. La seule 
patrie d’un celtophone, au moins en Bretagne, se limite réellement et 
concretement a la parrez, la « paroisse », laquelle est d’ailleurs la seule et 
unique unité linguistique et dialectale tangible. La réalité dialectale irlan- 
daise n’est guére différente. 

Quand on passe au théme, si fréquent 4 notre époque, de la barbarie 
et du primitivisme de la civilisation, il n’est plus nécessaire de com- 
menter le vieux et inusable cliché de « nos ancétres les Gaulois » qui, 
n’étant pas assez civilisés pour construire de belles maisons, habitaient 
des huttes de sauvages et vivaient de chasse et de péche, ou bien de 
guerre et d’élevage élémentaire. On confond trop facilement la « civilisa- 
tion» et architecture monumentale, la « culture » et la transmission 
écrite du savoir. Il n’y a pas de monuments celtiques comparables au 
Parthénon ou au Colisée et il n’y a aucune littérature celtique antique 
comparable aux littératures grecque et latine. 

On oublie en outre dans cette contemplation toutes les techniques du 
bois, du meétal, du cuir et du tissage pratiquées par les Celtes de 
’ Antiquité ainsi que toutes les techniques mnémotechniques des druides 
de Gaule et d’Irlande et ce qu’elles servaient a transmettre. La « rhéto- 
rique » irlandatse n’est pas a la portée de tout le monde, pas plus que 
l’alternance de vers et de prose de beaucoup de textes. On ne tient aucun 
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compte de tout acquis culturel transmis par les Celtes insulaires au 
Moyen Age parce que leurs langues ne sont pas usuellement connues sur 
le continent. 

Le fin du fin, dans beaucoup de manuels et dans d’innombrables ar- 
ticles est la cruauté de la religion : les sacrifices humains sont a ce 
propos argument toujours invoqué et, pour ainsi dire, irréfutable, la 
société celtique étant, par principe, organisée pour et par la violence et le 
massacre : « Avant le combat, une prétresse en transes asperge de vin et 
de sang des guerriers nus fanatisés ; elle vient d’égorger un condamné. La 
scene heurte notre sensibilité. C’était pourtant un acte de dévotion : les 
cruels dieux gaulois étaient assoiffés de meurtre! » (Ca m/’intéresse, n° 
14, avril 1982, p.13). Et il ne sert a rien de faire observer qu’aucun do- 
cument ne justifie une telle description, ou bien encore que la Gaule n’a 
jamais eu de druidesses. Cela va a rencontre des préjugés recus comme 
des vérités premieres. 

Toute cette histoire est héritée et déformée d’un passage de Strabon, 
Géographie V\l, 2, 3, qui raconte une scéne de sacrifice de prisonniers de 
guerre chez les Cimbres. Les Celtes ne sont concernés que trés indirecte- 
ment, parce qu’ils ont été indiment mélés a l’affaire par Jan de Vries 
dans un court article, « Kimbern und Teutonen », in Erbe und Vergan- 
genheit, Festschrift Karl Helm, 1951, p. 12-14. Quelque peu modifié et 
amélioré, l’article a paru en frangais sous le titre « Cimbres, Teutons et 
Celtes » dans Ogam 9, 1957, p. 275-285. Le passage en cause s’y trouve 
p.277. Mais Jan de Vries, retournant a sa premiere version, a persisté a 
attribuer aux Celtes le rituel de sacrifice dans sa Keltische Religion en 
1961, p. 47. On ne saurait étre plus clair: « Ich habe schon friiher darauf 
hingewiesen, dap es sich hier eher um einen keltischen als um einen ger- 
manischen Brauch handeln diirfte. » — « J'ai déja insisté sur le fait qu’il 
devrait s’agir ici d’un usage celtique plut6t que germanique. » 

Cependant ni Strabon ni Jan de Vries n’étaient parvenus au stade des 
guerriers fanatisés. L’imagination a toujours une part aussi grande dans 
les calomnies celtophobes que dans les mirages celtomanes ! II est oppor- 
tun de faire remarquer aussi dés maintenant que nous ne connaissons 
aucun mot celtique indigéne susceptible de traduire exactement le latin 
bellum qui, dans sa forme la plus ancienne, a da étre un due/lum, sur le 
sens duquel aucune méprise n’est possible. Dans le vocabulaire celtique 
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médiéval la « guerre » est tres différente de ce que certains de nos con- 
temporains imaginent avec une candeur qui n’est pas tout a fait gratuite. 

On congoit dés lors facilement et l’on admet plus facilement encore 
que la société celtique fut une cour des miracles et la culture celtique une 
utopie avant que la civilisation classique ne vint apporter ses bienfaits a 
un pays qui en ressentait le plus urgent besoin. On ne va pas toujours 
aussi loin mais il serait vain de vouloir dissuader quantité de gens de la 
cruauté ou du primitivisme des Celtes. 


La société celtique chez quelques historiens 


Mais qu’est-ce que la société celtique pour les philologues et les his- 
toriens spécialistes de I’ Antiquité ? Depuis bientét un siécle, les celtisants 
ne semblent s’étre jamais posé la question. I! est vrai qu’aucun des rares 
celtisants francais n’a écrit de livre sur la Gaule, laquelle a été, depuis 
Camille Jullian, la chose exclusive des historiens. Il y a bien, chez ce 
dernier, dans le tome II de son Histoire de la Gaule, p.65 et suiv., un 
chapitre III intitulé « Organisation sociale ». Mais les sous-titres en sont 
les suivants : 


I. Les esclaves ; 

I]. De l’origine de la plébe ; 

Ill. Degrés dans la noblesse ; 

IV. La question de la propriété foncieére ; 

V. Les clients ; 

VI. Toute-puissance des grands dans la Cité. Et le chapitre II qui 
précede s’intitule « Institutions politiques » cependant que le suivant, le 
chapitre IV, est consacré aux druides. 


La société étant selon nous /a fagon de concevoir et d’organiser les 
relations du politique et du religieux, puis accessoirement l’agencement 
matériel et technique de ces relations, il devient trés vite évident que 
Camille Jullian n’a eu qu'une vision a la fois fragmentaire et trés person- 
nelle de la société celtique, les chapitres et sous-chapitres ainsi évoqués 
mayant manifestement de lien centre eux qu’en vertu de la puissance, de 
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Pélégance et du lyrisme du style du grand historien. Pourquoi du reste 
commencer |’étude par les esclaves (p. 64-67) alors qu’il n’est pas lo- 
gique de suivre |’ordre descendant de la hiérarchie sociale, surtout pas 
dans une société indo-européenne qui ne les considére pas comme faisant 
partie de ses éléments constitutifs ? Ils ne sont jamais, au mieux, qu’un 
élément de sa prospérité économique, en tant que seule main-d’ceuvre 
existante et gratuite. 

Mais Jullian voulait prouver avant tout que « la société gauloise, pa- 
reille a toutes les sociétés antiques de la Méditerranée, renfermait des 
esclaves et des hommes libres » (p. 64), ce qui est une évidence telle que 
toute démonstration est superflue. L’origine de la plébe donne lieu aussi a 
une hypothése ethnographique : « Les plébéiens descendraient des Li- 
gures vaincus, la noblesse serait I’héritiére des Celtes et des Belges 
conquerants. » (p. 66.) Et ’hypothése se prolonge a la page suivante avec 
les Celto-Ligures : deux plébes et deux noblesses, les unes celtiques, les 
autres ligures, se seraient symétriquement, pacifiquement et harmonieu- 
sement confondues ! 

I] n’est plus possible désormais que nous nous contentions de défi- 
nitions aussi simplistes ou aussi artificielles. 

Le moins que nous puissions dire est que Jullian n’a pas compris le 
systeme politique celtique. En outre un esprit romanesque servi par un 
style ample et un vocabulaire riche et expressif I’a porté a exagérer déme- 
surément l’importance des oligarchies. Un ou deux exemples éduen ou 
helvéte ne sont pas une régle et ne sauraient faire la preuve d’une fai- 
blesse ou d’une insuffisance institutionnelle. A aucun moment l’historien 
n’a pensé ou entrevu que l’organisation dun Etat gaulois plongeait ses 
origines dans autre chose que le hasard. 

Mais il est important de souligner que le concept de la Gaule com- 
prise comme un embryon de nation et d’Etat, dont les Gaulois auraient eu 


conscience et que la défaite de Vercingétorix aurait ancanti au moment ou 
il commengait a se constituer politiquement, repose enti¢rement sur 
Pceuvre de Camille Jullian. Il n’est pas question de qualifier P//istoire de 


la Gaule douvrage sommaire. Cependant Verreur fondamentale de 
Vhistorien a été d’écrire une histoire de la Gaule indépendante de 
histoire des autres Celtes. La premiere partie du chapitre premicr du 
tome I, « Structure de la Gaule » (p. 3-12), voit déja dans les limites natu- 
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relles une prédestination géographique nationale : « Si les frontiéres de la 
Gaule ne s*écartaient jamais d’un centre et d’un axe théoriques, leurs 
ondulations et leurs retours donnaient a la contrée qu’elles encadraient 
Paspect d’une facade harmonieusement découpée.» Quelle est 
P importance de l’esthétique dans une carte de géographie politique ? 

En fait la Gaule de César ne représente qu’une entité géographique 
comparable a I’Italie ou a |’ Allemagne médiévale (la derniére guerre inte- 
rallemande date de 1866!) et les implantations ethniques ne s’y 
expliquent pas indépendamment de celles des pays voisins, Espagne, les 
Britanniques, Italie du Nord, Europe centrale et balkanique, dont les con- 
tours géographiques sont moins harmonieux. Nous ne croyons pas que 
cela ait été souvent reconnu et souligné. On n’a peut-étre pas encore ré- 
fléchi suffisamment a l’évidence que des faits linguistiques homogenes 
peuvent recouvrir des substrats et des couches archéologiques disparates 
et que, inversement, le bariolage ethnique se dissout ou se cache trés sou- 
vent dans une unité politique, religieuse, culturelle ou idéologique. 

Chez Dottin (Manuel pour servir a1’étude de l’Antiquité celtique, 2° 
édition, Paris, 1915), ’élégance du style qui fait le charme de Jullian se 
transforme en sécheresse cependant que |’enthousiasme se tourne, a notre 
grande déception, en scepticisme rationaliste. Mais, assez curieusement, 
le concept de société est encore plus flou, a moins qu’on ne remplace le 
mot « société » par « Etat», ce qui, dans le cas des Celtes, est particulié- 
rement inadéquat. Chez Dottin, la seule distinction nette est entre ce qui 
est philologique et linguistique et tout ce qui ne l’est pas. La société de- 
vient ainsi une notion diffuse dans trois des sept chapitres du livre. Et si 
deux chapitres distincts (V et VI) traitent séparément de la religion et des 
bardes, Vatés et druides, le chapitre IV, sur lEtat, p. 226-293 (soixante- 
huit pages, ce qui est bien court!), égréne une suite de sous-chapitres 
dont certains pourraient étre ailleurs ou présentés dans un ordre différent : 


— les rois 

— les principes ef les equites 

— les sénats 

— les assemblées 

— la pleébe, les ambacti, /es clientes ; /es esclaves, les prisonniers de 
guerre ; 
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— les cités, les peuples clients, les pagi; 

— la propriété, 

— la justice, le serment, le combat judiciaire ; la composition pour 
meurtre ; la procédure ; 

— les mercenaires celtes : 

— le powoir militaire ; 

— lacavalerie ; 

— les chars de guerre ; 

— la tactique guerriére, les combats singuliers ; le siége des places 
fortes ; 


— les armes offensives et défensives. 


Quel lien y a-t-il par exemple entre le sénat (notion politique), la 
composition pour meurtre (notion juridique) et les armes offensives et 
défensives (notion technique militaire) ? On sent la mise en ordre mais 
non la synthese d’un fichier constitué d’innombrables notes personnelles 
et dont on a estimé qu’elles suffiraient amplement a la curiosité du lecteur 
cultivé. Dottin prétend ainsi que I’Etat celtique était organisé exclusive- 
ment pour la guerre, barbarie qui, a vingt siécles de distance, nous 
obligerait 4 ne pas regretter sa disparition. I! va sans dire que, pour nous, 
une telle assertion est une vue de l’esprit : ce n’est pas la guerre perpé- 
tuelle qui a fait disparaitre les Celtes, ce ne sont pas non plus les tares 
supposées de leur organisation sociale, militaire, politique et religieuse, 
ce sont des causes extrinseques. Et ce ne sont pas les Celtes qui, au I~ 
siecle avant notre ére, attaquent ou tracassent leurs voisins, ce sont d’une 
part les Romains et de autre les Suéves d’Arioviste. 

On est assez surpris de lire, en introduction au chapitre disparate sur 
I’Etat, la phrase suivante: « Au I siécle avant notre ére, les Gaulois 
n’attribuaient au gouvernement central, quand il en existait un, dautre 
fonction que de maintenir l’indépendance de la cité ct Vintégrité des biens 
de la nation contre les agressions de I’étranger » (p. 220). La Gaule, en 
effet, pas plus que I’Irlande, n’a jamais eu de gouvernement central, mais 
sil faut entendre par « central » le gouvernement de chaque cilé, nous ne 
voyons pas de quels documents Dottin déduit une telle faiblesse constitu. 
tionnelle. 
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Plus étonnantes encore sont les deux pages et demie (227-229) qui 
traitent de la royauté. De César, de Strabon, de Tite-Live, de Polybe, de 
Diodore de Sicile, de Dion Cassius et de Tacite, tous jetés péle-méle dans 
les notes infrapaginales, Dottin tire la tres seche énumération de quelques 
regnes, se réjouissant presque, en bon républicain de |’Entre-deux- 
guerres, que la royauté ait eu, deux millénaires avant Louis XVI, tant de 
difficultés. A aucun moment il n’esquisse une description ou une analyse 
politique, se contentant, au lieu d’un examen des sources, de sa propre 
ignorance : 


« Mais pour la Gaule comme pour la Grande-Bretagne, nous ignorons 
quelles étaient les attributions de la royauté et quel régime politique était 
désigné sous ce nom. I] est probable que le pouvoir des rois n’était pas 
trés étendu ; ils étaient sans doute choisis par le peuple qui pouvait les 
renverser a sa guise. C’étaient d’ordinaire les plus puissants et ceux qui 
avaient des richesses suffisantes pour soudoyer des hommes qui arrivaient 
a la royauté. I] ne semble pas que les rois aient été hiérarchisés comme ils 
le furent en Irlande. » 


Comme si les démélés des Séquanes et des Eduens, des Eduens et 
des Arvernes n’étaient pas, depuis tres longtemps, les conséquences vi- 
sibles d’une hiérarchie a laquelle, comme dans I’Irlande royale, tout le 
monde n’acceptait pas de se plier ? 

Tout cela, au moins au départ de l’exposé, est démarqué, si ce n’est 
recopié de d’Arbois de Jubainville (Etudes sur le droit celtique, |, 1895, 
p. 1-2), qui explique, en bon juriste, la différence principale entre le droit 
romain (dont le droit frangais est issu) et le droit celtique : 


« La plus ancienne conception de |’Etat est toute différente de celle 
que des habitudes séculaires imposent a nos esprits. L’ Etat, 4 nos yeux, a 
deux missions principales a remplir. 

« La premiére consiste dans le gouvernement a l’intérieur : |’Etat est 
justicier, il doit régler conformément au droit et, autant que possible, équi- 
tablement, les rapports des citoyens entre eux, punir tout crime commis 
par un citoyen contre un autre citoyen, contraindre a restitution celui qui 
s’est emparé du bien de son concitoyen. 

« La seconde obligation de I’Etat concerne les relations extérieures : 
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c’est de protéger les personnes et les biens des citoyens contre les attaques 
de |’étranger, c’est de défendre le territoire menacé d’invasion par 
l’ennemi national, c’est de chatier comme ils le méritent les traitres et les 
laches qui ne donnent pas leurs concours pour assurer contre |’étranger la 
sécurité de la patrie. 

« De ces deux réles de I’Etat, le second était le seul que l’on comprit a 
l’origine des sociétés. A la date de la conquéte romaine, le monde celtique 
n’attribuait encore a I’Etat d’autre fonction que de  maintenir 
Pindépendance de la cité et l’intégrité des biens du peuple ou de la nation 
contre les agressions des peuples ou des nations voisines. L’Etat, la cité, 
était un groupe de familles liguées contre |’étranger, mais les familles qui 
composaient |’ Etat réglaient 4 leur gré leurs relations entre elles, sans que 
l’Etat efit le droit d’intervenir pour déterminer le mode de ces relations. » 


Le ton change chez Henri Hubert (Les Celtes depuis l’époque de La 
Téne et la civilisation celtique H, collection « V Evolution de ’ Humanité », 
Paris, Albin Michel, 1932 [rééd. 1974], II, p. 215-242), qui a vraiment 
tenté I’étude sociologique et qui, d’emblée, parait beaucoup plus sérieux. 
On sent seulement, tres pesante encore, I’influence silencieuse de Frazer 
et la tendance moderniste qui dissocie la société d’une explication globale 
de la religion. Les sous-titres sont révélateurs de l’orientation de la re- 
cherche et de cette espéce d’atomisation de la sociologie (Hubert a congu 
le livre avant 1914) qui pénetre tous les domaines de |’activité humaine. 
A la rigueur on pourrait dire que, selon Hubert, la « société » est toute 
humanité vivante tant auteur est entrainé par l’ampleur de ses défini- 
tions et la minutie de ses analyses : 


— caractére segmentaire de la société celtique et curactcere politico- 
domestique de ses institutions ; 


— les divisions de la société ; 
— le sol et la propriété ; 
— le droit pénal ; 


— les institutions politiques. 


Du reste, ce qui suit, selon la logique de Pauteur, est le chapitre HL, 
« La religion des Celtes et le sacerdoce des druides », sujet tout naturel- 
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lement inclus dans la structure de la société celtique (p. 243-263, mais la 
mythologie se réduit aux pages 262-263), alors que nous avons fait, de- 
puis tres longtemps, la constatation inverse, a savoir que c’est la société, 
humaine et divine, qui doit étre inscrite dans la structure religieuse (voir 
supra). A propos des institutions politiques, par exemple, Hubert n’a pas 
compris que le roi est la seule institution politique des Celtes cependant 
que le druide est la seule institution religieuse. Quand il évoque I’état 
« rudimentaire et presque indifférencié » de la royauté, il raisonne en 
homme moderne égaré dans I’ Antiquité et le Moyen Age. 

Cela dit, le livre d’Hubert est encore susceptible d’étre lu pour sa 
tentative de synthése des disciplines et nous ne connaissons aucun ou- 
vrage qui aille a l’encontre des principes qu’il a posés. Cependant une 
nouvelle synthése parait difficile et aléatoire, d’autant plus que les tra- 
vaux a consulter se sont multipliés dans toutes les langues de I’ Europe. 

Les deux autres grands ténors de histoire de la Gaule sont Ferdi- 
nand Lot (La Gaule, rééd. Verviers, Marabout, 1979), et Albert Grenier 
(Les Gaulois, rééd. Paris, Payot, 1970). La similitude des titres marque 
Pidentité des intentions sans masquer les différences. Ferdinand Lot a 
regroupé dans un méme chapitre de quatorze pages (sur quatre cent 
trente-six !), p. 59-72, « La Société, Etat, druidisme et religion. Mceurs et 
caractéere ». La religion est comprise comme un fait de société d’origine 
humaine. Albert Grenier (p. 155 et suiv.) se contente d’un bref chapitre, 
« Les Gaulois chez eux », dans lequel il consacre cing pages (155-159) au 
gouvernement et a la politique. C’est sans originalité, comme a peu pres 
tout le reste du livre, mais — 1] convient de le souligner — sans outrance 
ni monstruosité dogmatique ou méthodologique, ce qui, dans le domaine 
celtique, est une bienheureuse exception. 

Il mest pas nécessaire dallonger indéfiniment le catalogue des er- 
reurs et des insuffisances. Si les grands historiens de la Gaule n’ont pas 
su aborder le sujet sous un angle adéquat, il est inutile de descendre plus 
bas dans une hiérarchie universitaire ou éditoriale, qui est de toute fagon 
dépourvue de valeur ct de signification intellectuelle. La constatation 
d’ensemble est et reste que, pendant un bon siecle d’études celtiques de 
niveau universitaire, la recherche n’a dégagé aucune vue d’ensemble, 
vraisemblable ou véridique, de la société celtique en tant qu’expression 
structurée et organisée du cosmos, humatn et divin. 
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Nous ne reprendrons pas non plus ici, pas méme pour les contredire 
ou les corriger (voir La Civilisation celtique), les théories brumeuses et 
tenaces de Camille Jullian contre Putilisation des textes insulaires. I] ne 
s’agit que d’un tres vieil héritage de Fustel de Coulanges, qui, pour des 
raisons de déficience d’information et de compréhension, n’en admettait 
pas I’ intérét. 

Excepté la remarque que toute la théorie sociologique d’Henri Hu- 
bert (qui ignorait lui aussi les langues celtiques) remonte a quelques 
pages de d’Arbois de Jubainville dans ses Etudes sur le droit celtique 
(Cours de littérature celtique, t. VII-VIII, Paris, 1895, p. 1-13), il semble 
bien que les Gaulois aient été traités ou considérés en peuple non seule- 
ment sans Etat, mais sans société nettement constituée. Cela se constate 
déja au niveau du vocabulaire, quand Jullian ou méme_ Hubert 
s’empétrent dans une terminologie sociologique imprécise dont le pivot 
est la « tribu », appréciation lexicale péjorative ou dépréciative qui envi- 
sage les Gaulois — et a fortiori tous les Celtes — sur le méme plan que 
les Aborigénes d’Australie ou d’Afrique, avec tout le mépris dont les 
Européens civilisés sont capables pour des sociétés qui ne sont pas orga- 
nisées en Etats (on lira a ce sujet l’article tres documenté de B. G. Scott, 
« Tribes and Tribalism in Early Ireland », in Ogam 22-25, 1970-1973, 
p. 197-208). 

Tout cela sous-entend que la Gaule indépendante était un épouvan- 
table coupe-gorge parce que son organisation sociale était déficiente. On 
en arrive méme a oublier que ce sont précisément des sociétés « primi- 
tives » comme par exemple celles des Aborigenes australiens qui ont 
élaboré les sociologies les plus complexes et les moins « permissives ». 
L’Irlande médiévale aurait vu, par exemple, dans 1°« union libre » actuel- 
lement si courante en Europe occidentale, non pas un fatt de société ou un 
probleme sociologique intéressant, mais une simple variante du « mariage 
sur lit de fougeére », formule qui résume l’union tres éphémere de la pros- 
tituée et de son amant de hasard : non pas preuve d’étroitesse esprit ou 
de formalisme étriqué mais simple constatation juridique. 
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Le probleme se pose et se repose presque dans les mémes termes 
chaque fois que |’on aborde le domaine celtique pour I’ étude d’une notion 
ou d’un concept quelconque : les sémantémes contemporains sont flous 
ou vagues et n’ont aucune prise sur le concept antique ou médiéval que 
l’on cherche a expliquer ou a comprendre ; on n’a jamais évoqué sérieu- 
sement la question du sens du mot société appliqué aux Celtes de 
I’ Antiquité et du haut Moyen Age. On les juge ou on les évalue en fonc- 
tion de critéres modernes ou contemporains d’aprés lesquels la société, 
plongée dans l’anonymat du nombre, devient un concept purement abs- 
trait et irréel. 

La constatation ne saurait donc nous surprendre : sauf emprunt ou 
décalque, aucun mot indigéne, en aucune langue celtique, ne traduit exac- 
tement le concept moderne de «société» (anglais society, allemand 
Gesellschaft). Le mot usuel de lirlandais moderne, cuideachta, a pour 
base le sens de « compagnie, assemblée, passe-temps » (Dinneen, Foc/dir 
Gaedhilge agus Béarla, éd. 1927, p.262a). Cumann, qui est le mot retenu 
pour désigner le groupement associatif, commercial, religieux, politique 
ou culturel ce que l’on rend généralement en frangais par « associa- 
tion »), est littéralement affection, love, society, club, etc. (Dinneen, op. 
cit., p.295a). 

Quand il faut nommer la sociologie, ce dont les paysans du Kerry 
ont rarement besoin, l'utilisateur éventuel se voit proposer par les dic- 
tionnaires ’emprunt socheolaiocht dans lequel seul le suffixe nominal 
abstrait -ocht est gaélique. II n’est pas indispensable d’insister longue- 
ment sur l’état des autres langues celtiques: le gallois cymdeithas est 
apparenté au verbe /eithio « voyager » et le breton kevredigezh est un 
suffixe abstrait accolé a l’adverbe, substantivé ou non, kevred « en- 
semble ». On en revient encore et toujours au méme probléme insoluble 
de l’inadéquation des concepts antiques traditionnels par rapport aux 
notions modernes ou contemporaines, rationnelles et approximatives. 

C’est bien la preuve que seule compte, finalement, dans |’ Antiquité, 
qu’elle soit celtique ou méme classique, la notion de « groupe » considéré 
comme une entilé tndissociable, qu'il s’agisse, en clair ou en sous- 
entendu, de la famille, du clan, de la « tribu », d’une peuplade, d’une 
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nation, d’une ethnie ou d’un quelconque ensemble humain opposé ou 
défini distinctivement. Les termes ne manquent pas, auxquels ne font 
défaut, le plus souvent, que la précision rigoureuse du sens. Mais le nom 
de cet ensemble importe peu : c’est sa définition, sa fonction, et son ex- 
tension qui sont intéressants, au contraire de la  « famille » 
contemporaine, le plus souvent réduite a la cellule élémentaire du couple, 
et qui n’est plus alors qu’un élément infinitésimal dans l’anonymat d’une 
société étatisée. Rappelons le sens du latin socius, adjectif souvent subs- 
tantivé, « qui accompagne, qui va avec » (Ernout-Meillet, Dictionnaire 
étymologique de la langue latine, éd. 1959, p. 631 ab). Etymologique- 
ment, le socius est un égal et non un inférieur. Nous verrons 
identiquement que, dans la société celtique, la notion de « fonction », et 
plus encore celle de «classe », sont radicalement différentes de ce que 
Europe moderne entend par « hiérarchie ». 


Les faux arguments 


Ecartons enfin, avant d’entamer I’étude proprement dite, deux argu- 
ments qui, fréquemment utilisés ou avancés, contribuent a fausser les 
idées du lecteur, érudit ou cultivé, sur les Celtes. 


Le premier est faussement ethnique : il consiste 4 prétendre, pour 
des raisons diverses, lesquelles ne sont guére que des apparences, que 
tous les Gaulois n’étaient pas des Celtes et que, par conséquent, les Gau- 
lois celtisés ont pu avoir une religion et une « sociologic » différentes de 
celles des Celtes proprement dits, dont le domaine géographique devient 
alors de plus en plus imprécis cependant que leur date d’arrivée devient 
de plus en plus basse, tout au plus, en Provence et en Ligurie, deux ou 
trois cents ans avant Jules César. Qu’il faille, sur le vu de nouvelles dé- 
couvertes (par exemple celle des tombes « princicres » d? Allemagne 
occidentale), vieillir la présence celtique en Europe, la situer au plus tard 
au début de la culture de Hallstatt, et presque certainement bien avant, 
peut-étre méme dés lage du bronze, et toutes ces spéculations vides per- 
dent leur justification et leur raison d’étre. Celles ou non-Celtes, 
Protoceltes ou Préceltes se tournent ou se changent en Celtes des qu7ils 
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apparaissent sur la scene avec quelque peu de consistance. Nous n’avons 
pas a leur imposer une identité qui n’a pas été la leur. 


Le second en dérive directement : une aristocratie militaire cel- 
tique aurait vaincu et soumis des populations allogénes en arrivant en 
Europe occidentale. Ces populations, ligures, hamitiques ou néolithiques, 
auraient subsisté, agriculteurs ou éleveurs chargés de nourrir leurs maitres 
un peu a la manieére de la société féodale des nobles seigneurs et des serfs 
misérables qui vivotaient a l'ombre des chateaux suivant le cliché histo- 
rique postrévolutionnaire. 

Cela aurait été, jusque dans le Moyen Age mythique irlandais, les 
Tuatha Dé Danann vainqueurs et les Fondire vaincus, les seconds étant 
chargés de produire la nourriture des premiers. L’illuston, qui a déja été 
celle de Camille Jullian 4 propos des Gaulois, ne dure que le temps de 
l’examen : aussi loin qu’on remonte dans histoire ou dans le mythe cel- 
tique, les Celtes, Goidels, Bretons, Gaulois forment des ethnies 
suffisamment homogenes pour que l’on se dispense de toute considéra- 
tion sur leurs lointaines composantes raciales. 

Faut-il rappeler qu’un élément allogene, méme le plus inassimilable, 
quand il ne maintient pas son autonomie politique et culturelle, se désa- 
grége, se fond dans l’ethnie majoritaire au bout de deux ou trois 
générations et, d’une manieére générale, perd sa propre langue. C’est ainsi 
que les Anglo-Normands implantés en Irlande ont appris le gaélique et 
sont devenus plus irlandais que les [rlandais. Le norrois des Normands 
installés en Normandie au 1X° siécle n’a pas survécu deux cents ans. Dans 
un autre canton européen et a une autre époque, les protestants francais 
émigrés en Prusse ont trés vite oublié le francais et sont devenus des AI- 
lemands comme les autres : seuls les patronymes rappellent les origines. 
Il faut, encore et toujours, inlassablement insister sur le fait que le phé- 
nomene celtique (comme du reste tout fait indo-européen) est uniquement 
linguistique et religieux, I’ethnie celtique ne s’identifiant au départ que 
par la langue. On peut certes réver et écrire des romans de pure fiction sur 
histoire supposée des Celtes mais il faut alors prévenir que l’on réve. 

En général, hélas! on ne prévient pas, et le public se laisse prendre 
(que ferait-il d’autre ?) 4 des spéculations dont le défaut commun est de 
ne reposer que sur des apparences ou des faux-semblants que l’on a 
quelque peu forcés. Et Pon peut tout expliquer par le celtique, des Croi- 
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sades a la Révolution, sans oublier le surréalisme et les jacqueries étu- 
diantes de mai 1968. On peut méme attribuer aux Celtes le message 
salvateur et écologique qui, entre |’an 2000 et un terme indéterminé, sau- 
vera |’Humanité — abstraction indéfinissable — de la catastrophe 
nucléaire. Le « message des Celtes » sera, bien entendu, rédigé en fran- 
¢gais, ou traduit du gaulois par un descendant direct de Vercingétorix (voir 
ace sujet Connaissance des religions, VI/1, juin 1990, p. 87-89). 

Le plus malaisé 4 comprendre et a analyser, il faut le dire et le répé- 
ter, c’est ’énorme différence de mentalité qui nous sépare des gens du 
Moyen Age et de I’ Antiquité. Des clivages sociaux ou des disparités qui 
sont actuellement compris comme des calamités ou des injustices, étaient 
percus alors pour ce qu’ils étaient réellement : des distinctions ou des 
différences dues aux imperfections de la nature humaine, que I’on pouvait 
a la rigueur atténuer ou corriger mais qu’il aurait été vain de chercher a 
faire disparaitre. Alors que les idéologies politiques de notre société con- 
temporaine tendent toutes, a travers de profondes divergences, vers le 
nivellement des classes sociales, vers l’effacement des hiérarchies et vers 
une sorte d’uniformisation et de généralisation de l’ignorance et de 
l’inculture comme autant de prétextes ou d’excuses a l’inflation du papier 
imprimé et a la déflation correspondante de |’intelligence, les sociétés 
antiques et médiévales maintenaient comme le fondement de leur exis- 
tence les différences et les distinctions, fonctionnelles et hiérarchiques 
entre les hommes. Les savoirs techniques ne sont hélas pas, a notre 
époque, des palliatifs suffisants. 

Tout ce qui suit sera aussi, en forme de mise au point, provisoire ou 
définitive selon la circonstance, la révision nécessaire d’une constatation 
désabusée de Georges Dumézil, qui n’est plus la pour corriger lui-méme 
et qui, en 1958, pour justifier la limitation de ses recherches essentielles a 
I’ Inde, a Rome et a la Germanie, avait écrit : 


« Sur les autres parties du domaine indo-curopéen, des raisons 
diverses — date trop basse et insuffisance ou incohérence des do- 
cuments, incompréhension des observateurs ou transmetteurs, 
emprunts massifs a des systémes religieux non indo-curopéens — 
font qu’on n’observe pas aussi immédiatement des structures théo- 
logiques correspondant aux trois fonctions: i| y faut des 
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raisonnements, et par conséquent l’arbitraire menace. Cet état de 
chose est particuli¢érement regrettable sur les domaines grec et cel- 
tique, ou l’information est pourtant si abondante. II faut s’y 
résigner : en Gréce, ot l’essentiel de la religion n’est sirement pas 
indo-européen, le groupement des déesses dans la légende du ber- 
ger Paris, par exemple, reste un jeu littéraire, ne forme évidemment 
pas une authentique combinaison religieuse. En Gaule, ot la classi- 
fication des dieux que donne César et que confirment les textes 
irlandais sur les Tvtatha Dé Danann rappelle par plusieurs termes la 
structure des trois fonctions, cette analogie avec la filiation et les 
retouches qu’elle suggére, suscite plus de problémes qu’elle en ré- 
sout.» (L’Idéologie tripartie des Indo-Européens, Bruxelles, 
Latomus, vol. XXXI, 1958, p. 58-59). 


On ne jugera pas |’ceuvre de Dumézil d’apres ce trop bref alinéa. La 
constatation, exacte au moment ou la phrase qui |’exprime a été écrite, a, 
depuis, été dépassée par nos travaux et les propres recherches de son au- 
teur, qui, c’était sa qualité premiere, n’a jamais craint de se contredire ou 
de se remettre en cause quand il pensait avoir fait erreur. Il ne faut en 
effet refuser, ni aux Celtes ni aux Grecs, leur juste place dans le concert 
des théologies indo-européennes. I] ne faut pas davantage, comme on le 
fait encore trop souvent, bloquer la recherche en figeant une phrase de 
Dumézil dans une fixité a laquelle sa pensée, extraordinairement active et 
mobile, n’a jamais prétendu. 


L’analyse du texte de César, qui est l’un des fondements de notre re- 
cherche, apporte en effet, par la comparaison insulaire, la preuve concrete 
que |’idéologie tripartie, en terre celtique, 4 défaut d’étre toujours expli- 
cite, est le plus souvent assez clairement implicite. La comparaison ne 
saurait résoudre toutes les difficultés, mais elle résout au moins, les prin- 
cipales et elle n’en crée pas, ou plutot nen crée plus, la classe sacerdotale 
des druides étant désormats assez bien connue. 

La ot nous trouverons des difficultés a résoudre, c’est, 4 quelques 
reprises, dans |’interprétation de faits irlandais médiévaux passés abusi- 
vement au compte de la tripartition. Nous verrons un cas trés précis de 
triade de souveraineté (Lug + Dagda + Ogmé) ot l’on a attribué a Lug la 
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« troisiéme fonction ». D’autres difficultés surgiront dans le partage, dans 
les délimitations des attributions fonctionnelles des dieux. D’autres en- 
core apparaitront inopinément, la ot! on ne les attendait pas, dans les 
rapports de l’idéologie tripartie et de l’ethnographie (on lira, non sans 
réserves, Pierre Smith et Dan Sperber, « Mythologiques de Georges Du- 
mézil», in Annales, Economies, Sociétés, Civilisations, mai-aott 1971, 
p. 559-586). Mais, d’une maniére générale, aucune ne sera insurmontable 
et elles ne seront pas toutes examinees ici (en particulier celles qui tou- 
chent a l’ethnographie) parce qu’elles appellent souvent, pour notre 
propos, des démonstrations mineures ou secondaires. 

On a en tout cas résolu la principale quand on a reconnu la non- 
historicité des événements mythiques qui servent de base, dans toutes les 
« histoires nationales », aussi bien dans I’Inde, 4 Rome, en Gréce ou en 
Germanie, pour ne rien dire des Celtes, a l’explication des origines (voir 
par exemple Georges Dumézil, Mythe et Epopée 1, éd. 1974. Le premier 
volume, entier, n’est pas de trop, en particulier le chapitre sur les origines 
de Rome, pour venir a bout, brillamment, de la démonstration). Nous 
n’avons que trop souvent vu prendre le Livre des conquétes de I’Irlande 
pour un récit historique. Ou bien c’est un érudit comme d’Arbois de Ju- 
bainville ou Dottin qui replace dans le temps l’existence du héros 
Cuchulainn ou du roi Conchobar. Ou bien encore, c’est tout juste si on ne 
reproche pas aux archéologues irlandais de ne pas avoir retrouvé, quelque 
part dans le Donegal ou ailleurs, les ossements des Fir Bolg. 
L’archéologie irlandaise contemporaine ne donne heureusement plus dans 
ce travers. Nous terminerons ce chapitre consacré aux erreurs a ne pas 
commettre en citant trois lignes de Georges Dumézil, La Religion ro- 
maine archaique (Paris, Payot, 1966, p. 170): 


« Il est plus important pour nous de reconnaitre la philosophie impli- 
cite, la théorie du monde et de la société qui soutient les légendes des 
origines que de prétendre y découper la part de histoire. » 
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CLASSES ET FONCTIONS 


La base théologique et doctrinale indienne 


Une fois n’est pas coutume, pour la principale raison que la darté ne 
s’en retrouve nulle part ailleurs, et avec la raison subsidiaire que nous 
n’avons aucun traité irlandais explicite relatif 4 l’organisation sociale 
tripartie préchrétienne, nous commencerons notre exposé par la bréve 
citation d’un texte indien, le seul de ce genre dans tout le domaine indo- 
européen. Il s’agit des alinéas 87 a 91 du premier livre du 
Manavadharmasastra ou, en francais, « Loi de Manou » (édition et tra- 
duction G. Biihler, The Laws of Manu, Izsred Books of the East, vol. 
XXV, Delhi, 1975, premiere édition, 1886, référence due a l’obligeance 
de Daniel Dubuisson) : 


« Mais, pour la protection de cet univers (sarvasyasya fu sargasya 
guptyartham), lui, Etre le plus resplendissant, assigna (akalpayal < 
KLP) des [devoirs et] des occupations distinctes (prthak karmany) a ceux 
qui étaient surgis de sa bouche, de son bras, de sa cuisse et de son pied. 

« I] assigna aux Brahmanes I’enseignement (adhvdpani) et étude 
(adhyayanu) des Veda; [il leur assigna] de sacrificr pour leur propre pro- 
fit et pour d’autres (yajanam), de donner (ddime-) ef Waccepter 
(pratigrahu) des aumd6nes. 

« {| ordonna au Ksairiva de protéger le peuple (prajaudin raliwanam) ; 
de faire des dons, d’offrir des sacrifices, d’étudier [les Veda] et de 
s’abstenir de s’attacher aux plaisirs des sens. 

« Le Vaisya a a élever du bétail (pasinam raksanaim), \ tawe des dons, 
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a offrir des sacrifices, a étudier (les }’eda), a faire du commerce (vanikpa- 
tha-), a préter de l’argent (kusida-) et a cultiver la terre (Arsi-). 

« Mais le souverain Maitre ne prescrivit (samddisat) au Shitdra qu’une 
seule occupation (karma-) : servir humblement ces trois classes. » 


Une premiere précision doit étre apportée d’emblée : en dépit de sa 
netteté et de sa clarté, ce court passage, dans |’esprit de son ou de ses 
rédacteurs, n’est pas destiné a une explication fonctionnelle de la société 
mais a la glorification exclusive du brahmane en tant que prétre. Dans la 
conception indienne des hiérarchies humaines, lui seul a véritablement de 
Pimportance et tout s’ordonne autour de lui. 

Une deuxiéme précision, indispensable, est que le Mana- 
vadharmasastra n’est pas l’explication ou l’élucidation des castes con- 
temporaines de I’Inde et de tous les problemes qu’elles posent dans leurs 
multiples imbrications, liaisons et complications diverses (on lira a ce 
sujet Jean Herbert, Spiritualité hindoue, Paris, Albin Michel, 1947, 
p. 182-203). 

Une troisiéme précision préalable est négative mais indispensable 
encore : la quadripartition globale des castes indiennes, qui parait si natu- 
relle, est ici un faux-semblant car la quatrieme classe, celle des Shadra, 
est exclue de la distribution fonctionnelle, méme si elle fait partie de 
toutes les descriptions traditionnelles et usuelles de I’Inde. II ne lui est 
demandé que de servir, sans les désobliger, les trois autres classes qui, 
elles seules, font partie intégrante de la société, la marque de cette intégri- 
té étant qu’elles sont admises au bénéfice du sacrifice (cependant le 
Shidra nest pas un esclave, pas plus que le paria: c’est homme de la 
« quatriéme » caste qui exerce simplement des métiers pénibles ou peu 
honorables. II n’y a d’ailleurs pas, il ne peut pas y avoir de nom indo- 
européen commun de |’« esclave » mais, dans chaque groupe, des forma- 
tions particuliéres, du type irlandais foss ou mog « serviteur », gallois 
gwas « homme, vassal »»). : 

Décrivant une cosmogonie et inaugurant une métaphysique dans la- 
quelle l'homme est un élément actif du cosmos, le bref texte que nous 
venons de citer illustre une conception religieuse de la société (pour 
"Inde, et sans doute aussi pour les Celtes de lAntiquité, seule a de 
importance |’étude des rapports de Phumain et du divin, le premier étant 
subordonné et soumis au second). 
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La tripartition est expresse, explicite, délibérée et, pourrions-nous 
méme ajouter, rationnelle. Elle est a la fois fonctionnelle, catégorielle et 
classificatoire. 

Le brahmane a en charge : 


— l’étude, c’est-a-dire la lecture des livres sacrés, la méditation 
puis le commentaire de ce qu’ils enseignent au bénéfice de ceux 
qui sont dignes d’étre leurs étudiants ; 


— le sacrifice, qui s‘accomplit a deux niveaux : 


* celui du brahmane en personne, qui, en tant qu officiant, cé- 
lébre le sacrifice a son propre bénéfice, 


* celui du Ksatriya et du Vasya, qui bien entendu ne sacrifient 
pas eux-mémes mais sont admis par le brahmane au bénéfice 
d’un sacrifice auquel ils assistent. 


Le brahmane a, sur tous les autres membres de la société indienne, le 
privilege d’étre prétre, c’est-a-dire d’étre le premier en toutes circons- 
tances. 

Le droit de donner et celui de recevoir des aum6nes sont la dispense 
de toute activité économique ou productrice et une marque supplémen- 
taire de la primauté sociale du prétre. L’argent ou les objets précieux 
qu’on lui remet ne constituent ni un salaire ni une aumone. IIs sont la 
simple compensation, obligatoire et normale, de son réle d’intermédiaire 
entre les dieux et les hommes. II n’est donc absolument pas tenu de re- 
mercier et il peut en faire tout usage qui lui semblera bon. On expliquera 
ainsi pourquoi les honoraires du brahmane (et du druide dans le monde 
celtique), si élevés soient-ils, ne paient jamais assez le service rendu. 


Le KSatriya a en charge : 


— la protection militaire ae la société (le « peuple ») ; ila aussi le 
devoir de fuire la charité, c’est-a-dire d’étre généreux, de par- 
liciper au sacrifice a Vinvitation du brahmane et de lire (mais 
non d’étudier et encore moins de commenter ou d'enseigner) 
les livres sacrés ; on exige enfin de lui une parfaite pureté de 
MOUS. 
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Le Vaisya a en charge : 


— la production sous toutes ses formes, élevage, commerce, la- 
bourage, préts, transactions bancaires ; le reste est secondaire 
mais existe, donner l’aumone (étre exempt d’avarice), sacrifier 
(avec l’assentiment du brahmane), étudier les livres saints 
(mais ni les enseigner ni les commenter). 


Le Shidra est hors classe par absence de fonction 4 cause de son in- 
dignité et de son incapacité. Son état inférieur est normal. Mais il est 
encore supérieur au paria, qui ne fait pas méme partie de |’énumeération 
du Manavadharmasastra. 

On remarquera aussi la gradation sémantique du verbe : 


— il est assigné aux Brahmanes ; 
— ilest ordonné aux Ksatriya; 
— les Vaisya ont a faire ; 


— ilest prescrit aux Shidras. 


Cela signifie en clair que le brahmane n’est soumis 4 aucune autori- 
té, que le Ksairiya est soumis 4 la discipline militaire et que le Vaisya doit 
normalement exercer son travail ou sa fonction sans étre soumis a une 
coercition. Quant au Shidra, le fait d’exister ne lui procure que le droit 
d’obéir et de rester sagement a sa place puisque, de toute maniere, il ne 
saurait ni se gouverner lui-méme ni accomplir un travail honorable. 

Assez curieusement, ce texte modéle n’a été ni utilisé ni repris par 
Georges Dumézil dans son premier et unique livre de doctrine, 
L'Idéologie tripartie des Indo-Européens, Bruxelles, Latomus, 1958 
(d’une part, le nombre de pages est trop limité et, d’autre part, la doctrine 
est beaucoup plus claire, dix ans plus tard, dans la premiere édition de 
Mythe et épopée 1, dont le titre complet mérite d’étre souligné : Mythe et 
épopée. L’Idéologie des trois fonctions dans les épopées des peuples in- 
do-européens). C’est a la premiere édition de Jupiter-Mars-Quirinus en 
1938 qu’il faut remonter pour en trouver la citation (dans une traduction 
différente de celle que nous avons produite) et un premier commentaire. 

Explicitement, quoique non intentionnellement, le théologien indien 
pose les bases d’une définition fonctionnelle, sociale et divine : 
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— au prétre (brahmane), il revient d’administrer le sacré ; 


—au guerrier (KSatriya), de protéger la société et, éventuelle- 
ment, d’augmenter son domaine aux dépens de ses ennemis ; 


— au producteur (Vaisya), de la nourrir et d’en assurer la subsis- 
tance materielle. 


En d’autres termes : 


—une « classe sacerdotale » chargée de 1’« administration du sa- 
cré »» exerce la « premiére fonction » ; 


—une «classe militaire», chargée de la « défense » (ou de 
attaque), en gros de l’usage de la force physique, au besoin 
violente, brutale ou magique, exerce /a « deuxiéme fonction » ; 


— une « classe artisanale et productrice », chargée de subvenir aux 
« besoins matériels » des deux classes précédentes, assume la 
« troisiéme fonction ». 


fa 


Tripartition et société 


Il s’ensuit que l’idéologie tripartie est ’habitude ou une certaine ma- 
niére de penser, de concevoir, d’ organiser par trois. Et ce principe ou ce 
rythme de pensée ternaire détermine toute l’organisation, toute la cons- 
truction cosmique, aussi bien l’agencement de la société, humaine et 
divine, que les ressorts, les mécanismes qui en déterminent et en reglent 
le fonctionnement. Cela se verra clairement lorsque nous montrerons 
Punicité de la classe sacerdotale, la dualité de la classe puerriére et les 
aspects a la fois triples et multiples de la classe productrice (voir infra le 
chapitre HI « La Société divine, base de la société humaine »). 

C’est, dans sa pureté doctrinale, Porganisation (une socicté entiere 
et, ainsi congue, cette organisation sociale ou tripartition, premuére con- 
séquence de l’idéologie tripartie, est propre, spéciale aux Indo-Européens. 
Quand ces derniers ne l’ont exportée ni imposée, les autres populations 
avec lesquelles ils ont été en contact ne ont jamais inventée. On la 
cherche en vain dans les brillantes civilisations sémitiques de la Mésopo- 
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tamie, en vain dans la Bible, en vain encore chez un peuple aussi subtil, 
aussi raffiné et aussi intelligent que les Chinois dont la tradition repose 
avant tout sur des dyades et des oppositions binaires (voir Marcel Granet, 
La Religion des Chinois, avec une préface de Georges Dumézil, Paris, 
Imago, 1989). 

La description que Louis Renou (La Civilisation de I’Inde ancienne 
d’apres les textes sanskrits, Paris, Flammarion, collection « Champs », 
1981) propose de la société indienne est évidemment infiniment plus 
nuancée et plus complexe que ce que nous venons de présenter. Mais les 
grandes lignes demeurent celles de la tripartition. Nous retrouverons la 
méme apparence de complexité dans les descriptions que les anciennes 
lois d’Irlande proposent de la société christianisée du haut Moyen Age. 


On précisera enfin, avant tout commentaire ou toute comparaison 
extra-indienne, que : 


—la classe sacerdotale n’a d’autre obligation que celle de sa 
propre perfection. Tout sacrifice quel qu’il soit, est toujours ac- 
compli au bénéfice exclusif du sacrifiant. Le brahmane est donc 
libre de donner et de recevoir, mais quoi que ce soit qu’il ait re- 
cu, il ne contracte jamais, en principe, aucune dette et sa 
supériorité, d’ordre spirituel, est totale. Suivant les termes du 
Manavadharmasastra, «un Brahmane agé de dix ans, et un 
Ksatriya parvenu a |’age de cent années doivent étre considérés 
comme le pére et le fils; et des deux c’est le Brahmane qui est 
le pére, et qui doit étre respecté comme tel » (Livre deuxiéme, 
ScLsa)s 


— la classe militaire, détentrice de la puissance et de la force phy- 
sique, a pour part ou réle social le pouvoir temporel, sous la 
tutelle de l’autorité spirituelle des brahmanes. L’autorité spiri- 
tuelle l’?emporte toujours en dignité sur le pouvoir temporel. 
L’Inde nomme péjorativement « révolte de Ksatriya » toute si- 
tuation dans laquelle ce principe n’est plus respecte ; 


— la classe productrice détient ou plutdt se voit abandonner la ri- 
chesse matérielle ou peut-étre surtout le travail qui la produit 
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(indigne des deux premieres classes). Mais elle n’a aucun pou- 
voir religieux ou politique car, si elle en avait un, elle serait 
incapable de l’assumer. En échange du don spirituel qu’elle re- 
coit comme une bénédiction, et de la protection matérielle qui 
lui est accordée, elle a pour devoir d’assurer la subsistance des 
deux autres classes sociales avant de se nourrir elle-méme. 
C’est la raison pour laquelle le Vaisya (terme que, dans notre 
société européenne contemporaine, il faudrait traduire par 
« bourgeois» ou « banquier » plut6t que par « marchand ») 
posséde et manie la richesse materielle. 


Il est bien entendu que cette hiérarchie sociale et fonctionnelle est 
aussi qualitative : 


—le militaire est incapable de Ilélévation de pensée, de 
l’intelligence et de la sainteté du brahmane. Mais ses qualités 
intrinséques ont leur valeur intéressante, courage physique et 
moral, mépris des richesses et dédain des plaisirs grossiers. II 
n’est jamais question a ce propos, ni en Inde ni en Irlande a 
notre connaissance, de la femme considérée comme la récom- 
pense ou le « plaisir du guerrier ». Mais nous constatons aussi 
d’ores et déja que le druide est supérieur au guerrier, en droit et 
en dignité, non pas parce qu’il serait mieux doué ou plus intelli- 
gent mais parce qu’il est druide ; 


—- le producteur n'est pas apte aux idéaux élevés des classes sou- 
veraines, on ne réclame de lui ni sainteté ni ascétisme, ni 
courage ni méme générosité. Mais la société lui reconnait une 
forme d’intelligence pratique et des capacités techniques et lui 
impose des regles de vie. II a aussi le droit de lire et d’étudier 
les Veda. I) est un élément constitutif indispensable dune bonne 
organisation sociale alors que le Shadra et le paria sont des 
étres indignes, voués aux basses besognes et dont Pexistence 
pourrait étre superflue. En ce sens on peut dire que la « troi- 
siéme fonction » n’est rien, idéologiquement, mais que, sans elle, 
Porganisation tripartie de Pidéologie religieuse indo-curopéenne 
ne peut subsister parce qu’elle n’a aucun moyen d'étre. 
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Dans ce schéma, les classes et les fonctions sont en exactes et 
étroites correspondances parce qu’il ne s’agit encore que des termes hu- 
mains de l’organisation sociale. Il convient toutefois de noter que: 


— la « troisiéme fonction » attribuée au Vaisya est en fait tout ce 
qui ne reléve pas des premiere et deuxiéme fonctions : outre la 
production et la richesse, on range dans la troisieme fonction 
toutes les notions qui dépendent de la consommation ou de la 
jouissance des biens matériels ou d’un plaisir quelconque, paix, 
plaisir physique, prospérité, santé, volupté. Le sacrifice ou la 
cérémonie religieuse, la méditation pour le prétre, la guerre 
pour le guerrier, ne pouvant étre un état permanent, il est donc 
évident que, 4 un moment ou a un autre de leur existence, les 
membres des premiere et deuxiéme classes baignent dans des 
états de « troisiéme fonction », définitifs ou transitoires, ne se- 
rait-ce que par le repos, la paix, la nourriture ou la volupte. 


— la premiere et la deuxiéme fonctions sont souvent solidairement 
opposées a la troisiéme. Nous verrons qu’elles constituent les 
deux fonctions des classes participantes de la « Souveraineté » ; 


— classe et fonction ne sont pas des mots interchangeables mais, 
au contraire, des termes techniques au sens parfaitement défi- 
ni: 


—la classe est une appartenance sociale et hiérarchique. Elle 
n’est pas spécifique d’une fonction en ce sens qu’un ressortis- 
sant de la classe sacerdotale, assumant une responsabilité de 
premiere fonction, peut également déborder sur la deuxiéme 
fonction, voire sur la troisieme, alors qu’un ressortissant de la 
deuxieme classe guerriére ne peut pas « monter » en premiére 
classe, ni a plus forte raison un ressortissant de la froisieme 
classe artisanale se hausser au niveau de la classe guerriére. 
Nous verrons que, sur ce point, la structure celtique, beaucoup 
plus souple que celle des « castes » indiennes, a des chances 
d’étre plus archafque et méme d’avoir été beaucoup plus proche 
de la réalité indo-européenne initiale, encore que, sur le chapitre 
des passages d’une classe a I’autre, nous ne connaissions aucun 
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guerrier qui soit devenu druide, aucun druide (sauf un, par 
transgression et adultére) qui soit devenu roi, ni aucun artisan 
qui soit devenu guerrier. C’est en ce sens que René Guénon pré- 
férait « caste » a « classe » (voir infra). Mais il ne se référait 
qu’a ’Inde. Nous dirons « classe » dans le cas des Celtes parce 
qu’une fille de druide, peut épouser un roi, une fille de guerrier 
peut épouser un druide cependant que le pére nourricier de 
Cuchulainn, Sualtam, est un représentant éminent de la « troi- 
siéme fonction » ; 


— la fonction est la conséquence ou la constatation d’une aptitude 
technique ou d’une spécialisation. Cette constatation est déter- 
minée avant tout par l’appartenance a une classe sociale. Mais, 
quand il est question des fonctions des dieux, il ne s’agit plus 
que d’une évaluation destinée a l’intelligence humaine. Nous 
savons en effet que, dans le monde celtique au moins, les dieux 
sont tous souverains, mais qu’ils exercent ou patronnent des 
fonctions diverses. Le monde des dieux, qui est parfait par défi- 
nition, en tant que tel, n’a pas besoin de « fonctions ». C’est la 
raison pour laquelle il n’y a pas de druides dans |’ Autre Monde 
celtique. 


On se gardera donc de confondre les classes et les fonctions comme 
cela se fait malheureusement trop souvent dans des ouvrages ow le « sys- 
teéme » dumézilien est plus facilement une grille de référence derriére 
laquelle on s’abrite qu’une preuve d’ intelligence de celui qui l’emploie. Il 
ne faut pas, comme nous l’avons vu faire parfois, aller chercher 
exemple de « premiére fonction » dans un texte, celui de « deuxiéme 
fonction » dans un deuxiéme texte qui n’a rien 4 voir avec le premier et 
celui de « troisiéme fonction » dans un troisiéme texte qui Wa lui non 
plus rien a voir avec les précédents, puis, en partant dune analyse erro- 
née, faire une synthése du tout comme s'il sS’apissail dun texte 
homogene. Nous verrons a plusieurs reprises que le membre dune classe 
donnée peut exercer ou surveiller plusieurs fonctions, deux généralement, 
si ce n’est toutes, c’est-a-dire trois. 

Nous n’entamerons pas ici le débat inutile de savoir si c’est la classe 
qui détermine la fonction ou si c’est au contraire la fonction qui entraine 
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la classification. Il est bien évident que le druide ou le brahmane prati- 
quent le sacrifice parce qu’ils détiennent l’essence du sacré et que 
l’inverse serait une image parodique : il va de soi que la classe (le varna 
indien) est seule déterminante. 

Et que l’on ne pense surtout pas que cette alternance fonctionnelle et 
numérique de un, de deux et de trois soit un jeu gratuit de l’esprit: il a 
aussi sa signification lourde de conséquences. Le dieu-druide, qui est de 
premiére classe sacerdotale, a aussi le droit de faire la guerre et c’est lui 
qui surveille les récoltes, raison toute simple pour laquelle il n’y a pas de 
dieu chargé spécialement de l’agriculture et des moissons; le roi, qui est 
de deuxiéme classe guerriére, est aussi responsable de la prospérité du 
royaume et c’est pour cette raison qu’il n’y a pas de dieu de l’abondance. 
Mais, en Irlande, les principaux possesseurs de bétail sont, dans l’ordre 
hiérarchique, le roi et la noblesse guerriére. La richesse en bétail, et non 
la capacité guerriére, est déterminante dans |’évaluation du rang social 
d’un membre de la classe guerriére. Le bétail sert en quelque sorte a la 
fois de compte bancaire et de monnaie. Cependant les possesseurs de 
bétail, les rois, étant ici au premier rang, n’en sont pas pour autant de 
« troisieme fonction ». Nous avons en fin de compte dans I’Inde comme 
en Irlande et, trés certainement, en Gaule, affaire 4 une organisation so- 
ciale agencée pour I’insertion des spécialistes. Celui qui ne posséde 
aucune technique, aucun savoir ni savoir-faire, celui-la est exclu de la 
société. Et, par définition, la plébe inférieure des Sh@dra ne sait rien 
faire de précis et se voit attribuer de ce fait les travaux les plus rebu- 
tants. 

Nous ne devons pas étre surpris de trouver, dans I’Inde, une ou plu- 
sieurs classes ainsi rejetées en dehors de la société constituée. Eprise 
d’absolu et poussant ses principes jusqu’a leur plus extréme limite, I’ Inde 
a durci les classes en castes rigides et étanches. Tous ceux qui ne font pas 
partie de la tripartition sont réputés inférieurs et indignes. Les Shadra et 
les paria sont peut-étre I’ image ou le souvenir d’une population pré-indo- 
européenne soumise par les envahisseurs. Mais comme le mot arya, qui 
sert a opposer les classes nobles aux non nobles, a un sens social et non 
racial, I’hypothése est bien incertaine (beaucoup de populations de I’ Inde 
sont faiblement ou ne sont que relalivement peu hindouisées). II faut rap- 
peler aussi, une fois de plus, 4 titre préventif aussi bien que curatif, que la 
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divinité indo-iranienne 4Aryaman est, au terme d’une longue analyse de 
Georges Dumézil, « ’équivalent de ces dieux individuels, de la “masse 
sociale” que sont 4 Rome Quirinus, 4 Iguvium Vofionus et peut-étre, chez 
certains peuples celtiques, Teutates » (Le Troisiéme souverain, Paris, 
Maisonneuve, 1949, p. 165). De toute maniere, s’il fallait concrétiser la 
définition de ce qui est « aryen » et « non aryen »», nous pourrions dire par 
exemple que le dieu irlandais Lug est « aryen » par son pére (qui est un 
dieu des Tuatha Dé Ddnann) et « non aryen »y par sa mére (qui appartient 
a la « race » des Fomdire). Autrement dit, en mode indien, les déva sont 
« aryens » et les astra sont « non aryens » (voir A. Coomaraswamy, La 
Doctrine du sacrifice, Paris, Dervy, 1978, p. 46, note 39). 

Ajoutons que les concepts classificatoires et fonctionnels ne 
s’accompagnent pas d’une catégorisation et d’une ségrégation raciales, 
voire « sociales » au sens ot! nous Il’entendons dans nos civilisations con- 
temporaines : dans la vision indienne (et sans doute aussi celtique) du 
monde chacun est a sa place, sans rien avoir a y redire, en fonction de sa 
nature propre, de ses origines et de ses capacités. La caste indienne n’est 
pas le fait d’une sélection intellectuelle tres poussée : elle est le fait d’une 
spécialisation technique liée a un certain degré de dignité et 4 un état 
« héréditaire » touchant a l?ensemble des possibilités et des virtualités de 
individu. Il ne s’agit évidemment pas, pour nous, de prendre le mot 
« classe » au sens assez caricatural qu’il revét dans le monde contempo- 
rain (voir René Guénon, Varna, in Etudes sur l'hindouisme, Paris, 
Editions traditionnelles, 1965, p. 75-81). René Guénon préférait le mot 
« caste » par référence au domaine indien et en réaction contre usage 
moderne du mot « classe ». 

Répétant une remarque faite supra, nous préférons quant a nous le 
mot « classe », pour démarquer le monde celtique (et le reste de VP indo- 
européen) de la rigidité des castes indiennes, sans nulle référence, bien 
entendu, aux «classes» de la société contemporaine (dans laquelle 
d’ailleurs le mot « caste » a lui aussi été dévié de son sens initial). 

L’idéologie tripartie est ainsi une répartition ou une distribution des 
compétences en méme temps qu’une hiérarchie des valeurs sociales, poli- 
tiques, religieuses, intellectuelles et techniques. Si cette idéologie avait 
pas des applications si concrétes et si multiples, nous la définirions faci 
lement comme une démarche philosophique pour tant est que, dans la 
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claire pensée grecque, la philosophie est une fagon logique d’organiser le 
monde, laquelle implique normalement des applications pratiques. 

La différence cruciale est que la philosophie grecque élabore inva- 
riablement des « systemes » théoriques alors que |’idéologie tripartie est 
beaucoup moins un systeme qu’un mode de pensée immuable. Il existe 
ainsi des cosmologies védiques qui ne sont pas toutes cohérentes et com- 
patibles entre elles mais qui, toutes, dépendent de cette méme idéologie. 
Dans une moindre mesure, les généalogies mythiques irlandaises (qui 
appartiennent a ]a cosmogonie) sont absurdes et monstrueuses si on les 
interpréte en mode « humain », mais parfaitement claires et explicites en 
tant qu’expressions idéologiques et religieuses. C’est |’ idéologie tripartie 
qui a servi, non seulement dans |’Inde, mais aussi chez les Celtes, les 
Romains, les Germains, et méme chez les Grecs, a4 construire |’armature 
des récits mythiques ou pseudo-historiques qui ont servi de base a 
l’explication des origines (voir Georges Dumézil, Mythe et Epopée, éd. 
1974, 1, p. 263 et suiv.). 

L’idéologie tripartie est donc partout sensible et déterminable sous la 
forme d’une tripartition fonctionnelle et sociale : 


— dans |’organisation de la société humaine: 


e prétres sacrificateurs, devins, prophétes, magiciens, ensei- 
gnants, 
e rois, guerriers, ministres divers, 


e producteurs, éleveurs, arlisans, commergants ; 


— dans l’organisation d’une société divine patronnant et dirigeant 
la société humaine. Dans le monde celtique aussi, il existe deux 
séries bien différenciées : 

e dieux souverains, maitres du sacerdoce et de la guerre : ce 
sont, d’apres les cycles mythologique et épique, les « trois 
fréres », Dapda et Ogme, respectivement le dieu polytechni- 
cien transcendant, le dicu-druide et le dieu-champion, qui est 
aussi le dicu-licur et celui de l’écriture et de la magie ; 
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e des spécialistes, maitres des techniques productrices et arti- 
sanales : ce sont les principaux « artisans », dont l’un au 
moins a rang de druide, a savoir le dieu-médecin Diancecht, 
puis le dieu-forgeron Goibniu, le dieu-charpentier Luchta et 
le dieu-bronzier (ou métallurgiste) Credne. 

Et, bien que les Irlandais aient été de grands éleveurs de gros 
et de petit bétail et, comme les Gaulois, de grands amateurs 
de lait et de céréales, il n’y a pas de dieu agriculteur ou éle- 
veur limité a la «troisiéme fonction» parce que la 
responsabilité de la prospérité des récoltes incombe au dieu- 
druide qu’est le Dagda (mais ce n’est pas sa seule responsa- 
bilité ! C’est méme par rapport aux autres, une responsabilité 
mineure). Au pays de Galles, Amaethon, I’« agriculteur » 
(dont le nom est apparenté a celui des ambacti gaulois) 
semble étre un personnage tardif. 

Quant a la divinité féminine unique, que César nomme Mi- 
nerve et a laquelle I’Irlande accorde une remarquable 
pluralité de dénominations et d’aspects, elle se situe a cha- 
cun des trois niveaux, suivant la fonction du dieu auquel elle 
s’unit (c’est le principe indien de la sakti). La femme est une 
et multiple et elle participe ainsi a chacune des trois fonc- 
tions : Brigit, fille du Dagda, qui s’appelle aussi Ana ou 
Dana, est la déesse des poétes, des médecins et des forge- 
rons, cependant que, sous le nom d’Etain, elle est a la fois 
P’épouse d’Elcemar (Ogme) et la maitresse du Dagda. Elle 
n’est pas la patronne des techniques mais elle en est toujours 
l’initiatrice. 


Il est évident que Vidéologie tripartie (et toujours trifonctionnelle) 
est, dans les détails (surtout dans I’ Inde védique !), tres complexe et nous 
ne prétendrons pas en épuiser I’étude. Mais, pour employer un terme de 
linguiste, elle est le « trait pertinent » du monde indo-curopéen, celui qui 
en permet I’identification et l’interprétation. 


L’idéologie tripartie n’est: 


— ni archéologique (il ny a pas darchéologie indo-curopéenne 
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commune et la preuve a contrario en est que quelques archéo- 
logues, anglais surtout, n’admettent pas l’existence de la 
tripartition parce qu’ils n’en ont pas trouvé la trace dans les té- 
moignages archéologiques) ; 


— ni historique (les faits mythiques qui fondent la société rendent 
compte des causes et des conséquences, de l’agencement des 
structures, mais non du déroulement des événements de 
Phistoire humaine, non mythique). Ce qui différencie le plus 
radicalement |’idéologie tripartie indo-européenne du christia- 
nisme qui lui a succédé est qu’elle est hors de I’histoire et que la 
plupart de ses themes et de ses schemes, qui se remarquent par 
leur extréme variété de forme d’un canton a l’autre, se retrou- 
vent dans toutes les mythologies, alors que le christianisme 
inscrit sa tradition et sa spiritualité dans le temps et dans 
l’espace sans admettre aucune différence de contenu ni méme 
de forme, hormis dans le détail, d’un pays a un autre. 


L’idéologie tripartie est expression d’une tradition religieuse tres 
ancienne et nous en trouverons des témoignages et des souvenirs dans les 
textes sacrés contenant : 


— des mythes cosmogoniques et étiologiques ; 

— des hymnes en l’honneur des dieux ; 

— des épopées guerriéres ; 

— des rituels parfois décrits avec une extréme et précise minutie ; 


— des codes et des recueils juridiques. 


On la décéle aussi désormais tres fréequemment a |’état de « schemes 
littéraires » vidés de tout contenu religieux ou traditionnel dans des litté- 
ratures médiévales et jusque dans des faits de folklore moderne (cf. par 
exemple l’ouvrage de Joél Grisward, Archéologie de | 'épopée médiévale, 
Paris, Payot, 1982). C’est la déja tout un aspect de la « nouvelle histoire » 
et, sans aller jusque-la, c’est tout le principe de la différence entre le 
mythe celtique et la légende arthurienne. 

Nous rappelons enfin une fois cncore que, dans le présent ouvrage 
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comme dans Les Druides en 1986 (voir p. 8), nous prenons constamment 
le mot « idéologie » au sens non actuel que lui prétait Georges Dumézil 
d’« histoire des idées » parce que nos définitions ne sont jamais un dis- 
cours idéologique contemporain. Le vocabulaire comparatiste qui est le 
ndtre n’est pas non plus susceptible de modifications ni de révisions 
dogmatiques pour la simple raison que l’idéologie tripartie n’est pas un 
dogme, mais |’expression d’un détail de la pensée traditionnelle. 

Il suffit d’ailleurs de lire toutes les études antérieures a celles de 
Georges Dumézil (Jullian, Dottin, d’Arbois de Jubainville, Grenier...) 
pour constater le caractére rudimentaire et empirique de la société cel- 
tique telle qu’elles la représentent. Tout cela est dit ici parce qu’il est 
caractéristique d’une partie majeure de l’historiographie gauloise écrite 
en France (et accessoirement en Grande-Bretagne) aprés 1945 qu’elle 
ignore tout, volontairement ou non, de I’idéologie tripartie, c’est-a-dire en 
clair du seul moyen que nous possédions pour mener a bien |’analyse 
d’une quelconque société antique indo-européenne. Méme le domaine 
grec, si influencé par I’Egypte et le Moyen-Orient, commence a sortir, de 
ses plus vieux tiroirs, des exemples de tripartition (voir l’article de Ber- 
nard Sergent, « Invocations crétoises et hymnes védiques », in Ogam, 
t. 35-36, 1983-84, p. 15-42; voir encore Atsuhiko Yoshida, « Survivances 
de la tripartition fonctionnelle en Gréce », in Revue de l’histoire des reli- 
gions, t. CLXVI, 1964, p. 21-38). 

On ne sera pas surpris que nous nous servions de la tripartition pour 
expliquer les faits majeurs du monde celtique. Car nous retrouverons en 
histoire religieuse (et I’étude de la société celtique en fait partie!) la 
méme nécessité technique qu’en philologie et en grammaire compa- 
rée : histoire comparée des religions, puisque c’est de cela qu’il s’agit 
inévitablement ici, méme sous le titre de « socicté », n’existe au départ 
que par et a travers les faits et les définitions indiennes. En effet, ni chez 
les Celtes ni a Rome ni en Germanie, encore moins chez les Grecs, 1 
n’existe de traité définissant la tripartition fonctionnelle des hommes et 
des dieux. 

Cette dette intellectuelle de la science occidentale envers PInde et, 
pour une grande partie du savoir spéculatif, envers les traditions orien- 
tales, n’est pas en soi une marque d’incapacité ou dinlériorité de 
l’ intelligence (on retrouve la méme dépendance dans te domaine philolo- 
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gique ou une part non négligeable des termes spécialisés est sanskrite). 
Elle résulte de la disparition de la partie occidentale de la tradition pri- 
mordiale, autrement dit la tradition celtique, en conséquence de la 
conversion au christianisme, religion de salut rigoureusement mono- 
théiste et de caractere uniquement exotérique, conversion qui, en Gaule a 
causé la disparition de la langue, aussi bien la langue sacrée que les pra- 
krits et, en Irlande, seulement celle de la langue sacrée, remplacée par le 
latin liturgique. 

Mais que I’on ne se méprenne pas sur nos intentions : notre étude est 
dénuée de tout prosélytisme. Ce serait rendre en effet un mauvais service, 
a la fois a Inde et 4 ’Occident que de vouloir a toute force convertir a 
Phindouisme les quelques occidentaux épris de spiritualité, et d’implanter 
en Orient un christianisme occidental dont les Orientaux ne verraient 
guere que l’aspect formaliste non traditionnel. 

Notre jugement de valeur ne préjuge pas la qualité, l’intelligence ou 
Pinformation de certains auteurs dont quelques travaux seront analysés 
ou cités, ou contredits chemin faisant. [1 se contente d’évaluer, hélas né- 
gativement par nécessité, l’utilité et le bien-fondé de leurs travaux. 


L’impossibilité d’une résurgence moderne 


Nous ajouterons enfin, détail qui a son importance, dont il a déja été 
traité (Francoise Le Roux, « La tripartition a-t-elle eu des résurgences 
médiévales ?, notes d’histoire des religions », XX », 57 in Ogam, t. 22-25, 
1970-73, p. 234b) et qui nous parait si évident que nous n’y reviendrons 
plus dans le principe, que lidéologie tripartie préchrétienne disparait 
avec le triomphe du christianisme. Nous ne considérons pas comme une 
résurgence de l’idéologie tripartie la théorie médiévale des trois ordres, 
oratores, bellatores, laboratores, mais bien plutét comme une lointaine 
conséquence monastique de Vhabitude indo-européenne de penser par 
trois. L’idéologie tripartic, dans son essence, est irréductible au christia- 
nisme. 

La précision sera indispensable et fondamentale dans la définition de 
la souveraineté, laquelle est aussi la base de Vexplication « sociolo- 
gique » celtique. On pourra certes toujours trouver d’innombrables traces, 
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mentales ou littéraires, trés avant dans le Moyen Age et méme bien apres. 
Mais il n’en subsiste au mieux que des schemes littéraires ou narratifs 
figés dans des ceuvres dont les auteurs ne comprenaient absolument pas le 
principe de la tripartition. Du reste l’idéologie tripartie des Indo- 
Européens aurait pu étre signalée par René Guénon au nombre des diffé- 
rents genres de ternaires traditionnels (La Grande Triade, Paris, La 
Revue de la Table ronde, 1946, p. 15-22). S’il ne l’a pas mentionnée c’est 
peut-étre parce qu’il ne s’intéressait pas a la société en tant que telle, ce 
qui, de son point de vue, est parfaitement compréhensible. Nous pour- 
rions d’ailleurs ajouter que la numérologie traditionnelle ne comporte pas 
que des ternaires. Il y a aussi des quaternaires et des quintenaires (les 
quatre iles du Nord du Monde et les quatre druides primordiaux ; les cinq 
royaumes d’Irlande, les cing dieux fondamentaux des Tuatha Dé Danann, 
etc.). 

Quand on trouve donc chez Luther au XVI¥ siécle un Lehramt (fonc- 
tion enseignante) accompagné d’un Wehramt (fonction défensive) et d’un 
Néhramt (fonction nourriciére), ou bien chez Ernest Lavisse, grand pon- 
tife de la III" République au XIX* siécle, la trilogie des instituteurs, des 
officiers et des paysans, il s’agit seulement de schémes sociaux ou poli- 
tiques ternaires ou triples du méme genre que la division sociale des trois 
ordres de I’Ancien Régime : clergé, noblesse, Tiers Etat. La survivance 
mentale ne se double pas d’une survivance traditionnelle. Nous irions 
méme beaucoup plus loin en disant que utilisation dogmatique de telles 
données est anti-traditionnelle parce qu’elle suppose une inversion du 
spirituel et du temporel. Dumézil avait jadis aussi mentionné des schémas 
sociaux apparents, y compris les plus sulfurcux, en particulier dans 
Mythes et dieux des Germains en 1939, p. 90-91 : 


« Les considérations qui précédent expliquent peut-étre en partie cer- 
tains phénoménes sociaux, parmi les plus récents de Allemagne : le 
développement, le succés des corps paramilitaires, la cura virtus et les 
droits des Sections d’assaut, les formes particuli¢res de police qu’a été 
tentée d’exercer une jeunesse en uniforme. » 


Le Parti, l’ Armée, les Travailleurs, cela allait aussi bien au THY Reich 
qu’a l’URSS de Staline: 
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« Les trois rouages essentiels de |’Etat soviétique (le parti avec la po- 
lice, l’'armée rouge, les ouvriers et paysans), ceux de ’Etat nazi (la Partei 
avec la police, la Wehrmacht, |’ Arbeitsfront) constituaient ou constituent 
des machines dont l’efficacité n’est pas contestable. » (L 'Héritage indo- 
européen a Rome, Paris, Gallimard, 1949, p. 242). 


Malheureusement, le « parti », malgré quelques apparences pseudo- 
philosophiques, n’a jamais professé de véritable théologie, outre que les 
deux régimes politiques en cause ont voulu jusqu’a la fin, avec une égale 
obstination, une société sans classes, aux antipodes de toute spiritualité. 
Dumézil, qui a vite compris l’inanité et le danger que représenteraient 
incidemment pour son ceuvre quelques phrases mal interprétées, n’a 
guére insisté par la suite sur ces « prolongements » modernes de « sa » 
doctrine. II les a méme, dans ses derniéres années, soigneusement évités. 
Tout cela, en effet, repose sur le gigantesque malentendu politico- 
linguistique, encore trop mal dissipé, de / /mdogermanisch. Autrement, 
Pidéologie tripartie devrait se survivre jusque dans certaines bandes des- 
sinées contemporaines ! En droit et en fait Pidéologie tripartie des Indo- 
Européens a été abolie par le christianisme qui, s’il a toléré ou subi 
quelques survivances formelles dans les mentalités, a fait passer la souve- 
raineté sans partage au Christ-Roi et a muni le pape a la fois de |’autorité 
spirituelle et du pouvoir temporel, ce qui est absolument contraire a la 
doctrine de base indo-européenne. II n’est pas jusqu’a la quéte spirituelle 
de la chevalerie arthurienne médiévale qui ne soit, quand elle existe, une 
distorsion intolérable par rapport aux activités de la classe guerriére de 
l’ épopée irlandaise : l’irlandais Ciichulainn respecte un code de ’honneur 
trés strict, mais il ne se pose aucune question d’ordre spirituel. Cependant 
beaucoup d’utilisateurs de Dumézil n’ont pas réfléchi si loin. 

On trouve bien entendu parfois des traces nettes de schémes tri- 
fonctionnels dans le folklore, surtout germanique (voir Lucien Gerschel, 
« Sur un scheme trifonctionnel dans une famille de légendes: germa- 
niques », in Revue de histoire des religions, tome CLI, 1956, p. 55-92). 
Toutefois, il est inévitable que dans un tel type de contes tardifs, la pre- 
miére fonction sacerdotale ait été notablement affaiblie et, surtout, 
déformée. Inversement, on se gardera de passer au compte des déviations 
idéologiques contemporaines des doctrines traditionnelles archaiques, 
telle Porigine nordique de la tradition, également représentée chez les 
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Indiens, les Grecs, les Germains et les Celtes (voir Les Druides, 1986, 
p. 305-314 a propos des Mes au nord du Monde). D’une maniére générale 
il n’y a pas d’« avenir » indo-européen de l’idéologie tripartie, a moins 
qu’on ne veuille en faire un argument dogmatique contemporain, ce qui 
ne serait guére réalisable. Rappelons une fois encore qu’il s’agit de 
explication fondamentale préchrétienne du monde indo-européen. 


La société gauloise d’aprés César 


Le dossier social, politique et religieux de la Guerre des Gaules, 
contenant et contenu, semble fatigué tant il a été traité et maltraité. Il a 
déja fallu plusieurs séances de correction, et nous-mémes avons déja pris 
a notre charge trois examens successifs et concordants de ce vaste dossier 
(Francoise Le Roux, « Introduction générale a I’étude de la tradition cel- 
tique», Celticum 13, Rennes, 1967, p. 41-58; « Nouvelles recherches sur 
les druides, notes d’histoire des religions » XX, 57, in Ogam, t. 22-25, 
1970-73, p. 209-220; Francoise Le Roux & Christian-J. Guyonvarce’h, 
Les Druides, 1986, Rennes, passim). 

I] faut encore et toujours en revenir au texte de base du De bello gal- 
lico, V1, 13: 


« Dans toute la Gaule il y a deux classes d’hommes qui comptent et 
qui sont considérées. Car la plebe est 4 peine mise au rang des es- 
claves: elle n’ose rien par elle-méme et elle n'est consultée sur rien. 
Quand la plupart se voient accablés de dettes, écrasés d’impéts ou soumis 
aux vexations des puissants, ils se mettent au service des nobles : ceux-ci 
ont sur eux les mémes droits que les maitres sur les esclaves. Mais de ces 
deux sortes, l’une est celle des druides, |’autre celle des chevaliers. Ceux- 
la s’occupent des choses de la religion, veillent aux sacrifices, réglent les 
pratiques religieuses. Un grand nombre de jeunes gens viennent 
s’instruire auprés d’eux et ils sont chez eux en grand honneur. C’est cux 
qui, en effet, tranchent presque tous les conflits publics et privés; si un 
crime a été commis, s’il y a un différend dans un héritaze ou des délimita- 
tions, ce sont eux qui décident et qui fixent les imdemnités et les 
compensations. Si un particulier ou un peuple ne s’est pas contormeé & leur 
décision, ils lui interdisent les sacrifices. Cette peice est chez eux la plus 
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grave. Ceux qui sont frappés de cette interdiction sont comptés au nombre 
des impies et des criminels : on s’en éloigne, on fuit leur approche et leur 
entretien, craignant quelque effet funeste a leur contact. II n’est jamais fait 
droit a leurs demandes et il ne leur est accordé aucun honneur. A tous ces 
druides en commande un seul, qui exerce sur eux I’autorité supréme. A sa 
mort, si quelqu’un d’entre eux se distingue par son mérite, il lui succéde ; 
si plusieurs sont égaux, ils en décident par le suffrage des druides, et 
quelquefois par les armes. A un certain moment de I’année, ils se réunis- 
sent dans un lieu consacré dans le territoire des Carnutes qui passe pour 
étre le centre de la Gaule. C’est la que, de partout, affluent tous ceux qui 
ont des différends, et ils se soumettent a leurs arréts et a leurs jugements. 
On pense que leur doctrine a été inventée en Bretagne et que, de 1a, elle a 
été apportée en Gaule. Ceux qui veulent mieux la connaitre partent la-bas 
pour s’instruire [...] 

« 14. Les druides s’abstiennent habituellement d’aller a la guerre et ils 
ne paient pas d’impdéts comme les autres. Ils sont dispensés du service mi- 
litaire et de toute charge. Attirés par de si grands avantages, beaucoup 
viennent de leur plein gré et ils sont envoyés par leurs familles et leurs 
proches [...] 

« 16. Toute la nation gauloise est extrémement adonnée aux choses de 
la religion et, pour cette raison, tous ceux qui sont atteints de maladies 
graves, ceux qui sont exposés aux combats et ils se servent des druides 
pour pratiquer ces sacrifices. Car ils pensent que si une vie humaine n’est 
pas donnée en échange d’une vie humaine, il n’est pas possible d’apaiser 
les dieux immortels et ils ont des sacrifices de ce genre [...] 

« 18. Les Gaulois se disent tous issus de Dis Pater et ils prétendent 
que cela leur a été transmis par les druides. Pour cette raison ils évaluent 
toutes les durées, non par le nombre de jours, mais de nuits. IIs respectent 
les anniversaires, les commencements des jours et des années de telle ma- 
niére que le jour succéde a la nuit [...] 

« 2). Les Germains different beaucoup de cette coutume, car ils n’ont 
pas de druides qui s’occupent des choses de Ia religion et veillent aux sa- 
crifices. » 


Que dire de plus ? Rien sans doute, si ce n’est que César, bon général 
et mauvais sociologue, a été somme toute un trés acceptable — et tres 
dangereux, ou tendancieux — (émoin oculaire parce qu’il était contempo- 
rain des événements qu'il relate el aussi, précisément parce qu’il était 
général, i] est un informateur sujet a caution. On a trés souvent rejeté son 
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témoignage sous des prétextes divers, parce qu’il aurait trop lu Posido- 
nius ou, plus fréquemment encore, parce qu’il ne disait pas ce qu’il aurait 
dd dire pour que quelques historiens (les mémes que nous avons nommés 
supra) ne fussent plus malades des origines de la France, déchirés entre la 
nostalgie du passé perdu et la fierté de la latinité. Mais dans le domaine 
qui est le nétre, ce n’est pas la qualité du style ou une certaine élégance 
verbale qui importent, ce ne sont pas méme les idées personnelles ou la 
perfection formelle de la pensée; ce qui compte, c’est la rigueur de la 
description fonctionnelle et historique jointe a la compréhension de la 
notion traditionnelle des rapports de ’humain et du divin. II n’est pas 
indispensable que le texte soit trés long pour remplir les conditions re- 
quises ! Mais il faut qu’il les remplisse. 

Envisagée par ce critére rigoureux, la majeure partie de la si vaste 
rubrique du nom des Celtes — et des druides — chez les écrivains de 
PAntiquité pourrait, s’il n’y avait une telle pénurie de documents, tomber 
sans inconvénients dans les oubliettes littéraires : rien n’est plus fasti- 
dieux, monotone et décevant que |’interminable notice des Ce/i@ dans 
|’ Aliceltischer Sprachschatz d’ Alfred Holder, IJ1, 888-958, suivie de celle 
des Celtiberes, 959-975, de Galata, 1522-1620 et des Galli, Gallia et 
Gallicus, 1638-1962. Cela prouve que la compréhension du fait celtique 
n’était guéere plus grande dans |’ Antiquité qu’elle ne |’est maintenant. Le 
texte de César n’en est que plus précieux. 

César donc, qui n’avait pas lu le Manavadharmasastra, décrit une 
société gauloise exactement structurée et organisée comme celle des In- 
diens védiques. Mais il y a une différence, qu’il nous est facile de 
comprendre et de corriger : la société indienne est a quatre termes, celle 
de César en Gaule est a deux termes. Pour le proconsul en effet seules 
comptent deux classes d’ hommes : 


— les druides (qui correspondent aux brahmanes), ou, étymologi- 
quement, do-ro-wid-es, dru-uid-es « les tres savants » 


— les equites ou « chevaliers » (qui correspondent aux Asatriva). 


Mais les Vaisya ne sont nulle part en Gaule. César ne nomme aucune 
troisiéme classe productive. Il ne connait que le p/ehes, dont il dit dédai- 
gneusement qu’il est écrasé par le poids des deites et des impdts et que 
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nihil per se audet, «il n’ose rien par lui-méme »; pas un mot pour les 
artisans et les agriculteurs qui cependant, devaient former une importante 
majorité de la population gauloise. César décrit exactement comme troi- 
siéme terme celtique ce qui, en Inde, est le quatri¢me terme inférieur, et 
son plebes a pour répondants les Shidra. Il faut corriger cette bipartition 
apparente qui pourrait étre celle d’un grand patricien romain voyant le 
monde, de Rome ou des autres pays, partagé en patriciens et en plébéiens. 
Le reste, artisans ou agriculteurs, aurait formé la foule des clientes et des 
servi, en gros des esclaves, dont importance sociale, religieuse ou poli- 
tique était nulle. Il existe assez de traces archéologiques du travail de 
l’artisanat celtique entre le X° et le I" siécle avant notre ére pour que la 
correction soit universellement acceptée. 

Il n’empéche que cette vision fausse de la troisiéme « classe » gau- 
loise a été presque toujours décisive dans lévaluation de la société 
celtique : aristocratie, voire théocratie, riche, puissante, orgueilleuse et 
arrogante, querelleuse aussi, écrasant de son mépris et de ses impots une 
population laborieuse que l’occupation romaine aurait libérée de la plu- 
part de ses servitudes. 

En 1967 nous avions admis que la troisi¢éme classe celtique conti- 
nentale aurait pu, pour des raisons économiques déja beaucoup plus 
complexes que celles qui régissaient P’Irlande médiévale, et dépendant 
des relations commerciales de la Gaule avec les Grecs et les pays médi- 
terranéens, étre écrasée et ramenée au niveau des serfs (ntroduction 
générale, op. cil., p. 39, note 34). 

Nous ne croyons plus, maintenant, qu’il faille admettre, avant la 
conquéte romaine, une évolution sociale si rapide. Elle serait en contra- 
diction avec la fixité des conceptions rcligieuses celtiques préromaines. 

Identiquement nous apporterons une correction d’ensemble a 
Georges Dumézil (/dées romaines, Paris, 1969, p. 159), quia écrit ceci: 


« La société celtique se présentait exactement avec les mémes divi- 
sions : c’est ce qu’il est facile de vérifier en combinant les renseignements 


que donne César sur la société gauloise (altérée seulement en bas de la 
hiérarchie) et les traditions irlandaises médiévales (présentant une hiérar- 
chie altérée par le haut, par suite de la déchéance du druidisme). César a 
rencontré en Gaule deux classes, celle des druides et celle des equites, for- 
tement constituées ; le reste de la société, ruiné et démoralisé par les 
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dettes, ne comportait plus d’organisation. Dans l’Irlande médiévale, les 
derniers textes “paiens” eux-mémes réduisent le service du druide a n’étre 
qu’un métier parmi les autres (charpentiers, etc.), mais l’ensemble de la 
littérature, de la chrétienne comme de la paienne, s’accorde a distinguer 
ce qu’il y a d’hommes libres (aire, pl. airig, cf. indo-iranien Grya), tout ce 
qui participe entre autres a l’élection du roi, en deux grandes classes elles- 
mémes subdivisées : la noblesse militaire (flaith) et les bd-airig, c’ est-a- 
dire ceux des airig qui se définissent par la possession de 60, des vaches, 
les éleveurs. On entrevoit ainsi, pour l’ancien monde celtique, avant toute 
corruption, une société a trois classes : druides, equites et éleveurs. » 


Il est facile de constater que la déchéance du druide, dans I’Irlande 
chrétienne du haut Moyen Age, qui est celle, indistinctement, de tous les 
documents, est historique et non mythique. Le druide des textes mytholo- 
giques et épiques, quelquefois méme didactiques ou hagiographiques, est 
loin d’étre déchu. Seul le druide théologien ou sacrificateur a disparu des 
scénarios mythiques. II est de toute fagon impossible de classer chronolo- 
giquement les textes « paiens » par rapport a leur contenu puisque ce 
contenu est anhistorique et hors du temps. Quant a César, nous renvoyons 
ace qu’il va en étre dit ci-apres. 

Donc, une fois la correction faite, la description de César devient 
d’une redoutable précision et, dans sa briéveté relative, d’une minutieuse 
exactitude. II n’est pas jusqu’a la remarque finale sur l’absence de druides 
chez les Germains qui ne soit intéressante dans Be bello gallico, VI, 
21: Pinexistence d’une classe sacerdotale organisée chez ces derniers, au 
contraire des Celtes, creuse le fossé de la différence fondamentale et fon- 
ciére qui fait de la tradition celtique la scule tradition occidentale 
comparable a celle de I’Inde. Et César rend la 4 la Gaule, involontaire- 
ment peut-étre mais en tout cas trés concretement, le plus bel hommage 
qu’un homme de I’Antiquité pouvait lui rendre. Cela suffit a rendre ca- 
duques, immédiatement et pour I’éternité, toutes les divagations 
modernes et contemporaines, universitaires, pseudo-universilaires ou plus 
simplement naives, sur la sauvagerie et la « cruaulé» des Gaulois (nous 
rappellerons comme bon exemple de cette prose parue dans le magazine 
Ca m’intéresse n° 14, avril 1982, sous le titre « Mais qui Glaient vraiment 
nos ancétres les Gaulois ?», p. 12-17, celui que nous avons deja cue su- 
pra. I est digne de passer a la postérité). Le théme est inusable. Mats une 
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ethnie ne peut étre accusée de barbarie a cause de la forme traditionnelle 
qui est la sienne. Quant a la cruauté... notre siécle a au moins fait aussi 
bien, sinon mieux ! 

La société gauloise décrite par César rejoint encore le 
Manavadharmasastra dans les évaluations sociales respectives des 
druides et des equites. Ceux-ci se voient accorder quelques lignes de des- 
cription alors que les druides ont droit 4 deux alinéas entiers. Voyons le 
contenu de cette la description (De bello gallico, V1, 15): 


« L’autre classe est celle des chevaliers. Ceux-ci, quand il le faut et 
que quelque guerre éclate (ce qui, avant l’arrivée de César, arrivait a peu 
prés chaque année, soit qu’ils prissent l’offensive, soit qu’ils eussent a se 
défendre), prennent tous part a la guerre, et chacun, selon sa naissance et 
sa fortune, a autour de soi un plus ou moins grand nombre de serviteurs, 
et de clients. C’est le seul signe de puissance qu’ils connaissent. » 


César constate — et nous ne pouvons faire autrement que d’avaliser 
la constatation — que les equites font la guerre et ne font rien d’autre, ce 
qui est évidemment conforme et comparable au service de |’ Inde attendait 
d’un Ksatriya. Ce n’est pas la toute la théologie de la deuxiéme fonction 
mais c’est au moins son résumé. C’est en Irlande que nous apprendrons le 
reste, sinon l’essentiel de I’éthique guerriére des Celtes. 

Mais, nous I’avons parfois écrit et nous aurons certainement encore 
tres souvent l’occasion de I’écrire, on ne relit jamais assez les auteurs 
anciens. Et on ne préte jamais assez d’attention aux mots qu’ils em- 
ploient. I] est en effet tres important que César, qui, bien évidemment, ne 
se dit pas « sociologue » et ne parle pas de « société», définit des 
hommes les uns par rapport aux autres. Pour nommer la classe sociale il 
emploie le mot genus, génitif generis dans son sens évolué de « classe, 
genre » (Ernout-Meillet, Dictionnaire étymologique de la langue latine, 
éd. 1959, p. 270b) et non gens, gentis qui aurait pu lui servir a rendre la 
notion de « clan » ou de « nationalité » celtique. C’est dire si la définition 
est intéressante et précise en méme temps que fonctionnelle et classifica- 
toire. 

César décrit ainsi, sans suivre un ordre hiérarchique que nous réta- 
blissons pour notre commodile : 
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— une classe sacerdotale qui a en charge toute l’administration du 
sacré (druides) ; 


—vune classe militaire qui est en fait l’aristocratie dirigeante 
(equiles) ; 


— une classe « populaire » selon lui presque réduite en servitude 
et n’ayant pratiquement aucun droit (plebes). 


Mais, chez César, rien n’est gratuit, surtout pas les nuances de voca- 
bulaire : 


— la classe sacerdotale est nommée d’un mot celtique : druides 
(sous la forme la plus authentique et la plus ancienne). César, 
qui a dit quelquefois sacerdofes quand il s’est agi de définir 
essence de la classe sacerdotale, a employé exceptionnelle- 
ment le mot celtique, marquant la forte originalité de ce qu’il 
décrivait ; 


—la classe militaire est nommée d’un mot latin, equites, que 
l'on peut rendre par « chevaliers ». César emploie ce mot parce 
qu’il a constaté que l’aristocratie gauloise combat essentielle- 
ment a cheval et qu’il existe une ressemblance, au moins 
formelle, avec les equifes, les chevaliers romains, membres 
d’un ordre qui, a l’origine, servait dans la cavalerie (Diction- 
naire étymologique de la langue latine, op. cit., p.200a). 


Méme si les passages qui les concernent respectivement sont de lon- 
gueurs tres inégales (quelques lignes pour les cequifes, un tres long 
paragraphe pour les druides), les deux premieres classes sont décrites 
positivement, solidaires, associées l’une a l'autre ef en opposition a la 
troisieme, bri¢vement décrite négativement, en dchors de toute indication 
fonctionnelle. 

Le terme qui désigne cette troisiéme classe est précis : plehes, génitif 
plebei, forme de la cinquiéme déclinaison latine et non p/ebs, forme plus 
récente, de la troisieme déclinaison. Le sens exact est « plebe, ensemble 
des citoyens qui ne sont pas nobles » et que on a cerlainement eu tort de 
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prendre dans |’acception plus récente de « multitude, populace » (Dic- 
tionnaire étymologique de la langue latine, op. cit., p. 513b-5 14a). 

Le mot a étonné, sinon choqué parce que, dans l’absolu, rien n’est 
plus aristocratique et moins « plébéien » que la société celtique. Mais, 
lorsque César écrit plebes paene servorum habetur loco, il ne dit au fond 
nullement que le p/ebes est réduit en esclavage, il rend plut6t compte des 
conséquences d’une évolution parvenue a un terme critique. C’est le lieu 
de rappeler ici la tres vieille conception irlandaise, si évidente qu’elle se 
passe de démonstration. du soer « libre » et du doer « non libre ». Le 
doer est lié a un préteur par un contrat de tenure ou un prét de bétail im- 
pliquant une dépendance financiére. N’est légalement libre de ses 
décisions et de ses mouvements, dans un pays oui la seule richesse fon- 
ciére n’est pas la terre mais le bétail, que celui qui ne doit rien a autrui. 
Toute dette, quelle qu’elle soit, aliéne la liberté. 

C’est sans nul doute un tel systeme ou un systéme analogue que Cé- 
sar a vu fonctionner en Gaule, sans peut-étre tres bien en comprendre le 
principe. Contrairement a ce qu’a cru L. Constans dans une note de sa 
traduction (p. 185, note 1), cela n’a rien a voir avec le servage médiéval, 
issu de la féodalité, qui attachait homme a la terre, qu’il ait ou non con- 
tracté des dettes. 

Il n’y a aucune confusion possible et nous rejoignons par la la norme 
indo-européenne : ni a Rome ni en Gréce ni dans I’?Inde ni en Germanie 
ni chez les Celtes les esclaves et les inférieurs, Shudra ou paria ne font 
partie de la société. Ils en sont minutieusement exclus et tenus a I’ écart. 

La conclusion est que plebes désigne effectivement et réellement 
chez César la troisiéme classe productrice des artisans et des éleveurs- 
agriculteurs en tant que « citoyens non nobles ». Le détail capital est ici 
que César ne définit pas cette classe fonctionnellement comme les deux 
autres. I] n’en propose qu’une délinition catégorielle. 

Autrement dit, la troisicme classe n’existe en Gaule que par rapport 
aux deux autres, ce qui correspond rigoureusement a Ja conception in- 
dienne des trois varna:sculs les druides et les eqguites participent au 
gouvernement de la société, seuls comptent aussi, du point de vue tradi- 
tionnel, lautorité spirituelle et le pouvoir temporel, qui constituent la 
plénitude de la souveraineté (voir notre article, « La Souveraineté cel- 
tique : autorité spirituelle ef pouvoir temporel », in Connaissance des 
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religions, t.V, fasc. 1, juin 1989, p. 23-32 ; il nous faut toujours renvoyer, 
pour les principes de base ; aux deux ouvrages fondamentaux, c’ est-a-dire 
celui de René Guénon, Awtorité spirituelle et pouvoir temporel, Paris, 
Véga, 1947, 118 pages, et celui d’Ananda K. Coomaraswamy, Autorité 
spirituelle et pouvoir temporel dans la perspective indienne du gouver- 
nement, Milan, Arche, 1985, 156 pages). La constatation est le corollaire 
de ce que nous avons énoncé plus haut, a savoir que les deux premieres 
classes, ne peuvent pas subsister sans la materia prima et le travail de la 
troisiéme. 


En conséquence, ce n’est pas chez César que nous trouverons une 
description détaillée du fonctionnement triparti de la société gauloise. Ne 
paraissent sur la scéne et ne jouent un rdle que la classe sacerdotale et la 
classe guerriére. La troisiéme classe productrice, dont on_pressent 
Pimportance économique, est absente des événements de la Guerre des 
Gaules. Nous verrons d’ailleurs un phénomene analogue se produire dans 
l’épopée irlandaise du cycle d’Ulster. Cela n’est pas la preuve de leur 
inexistence ou méme de leur importance négligeable puisque ce sont les 
événements qui sont contingents et non le mythe. 

Deux dénominations secondaires employées par César a propos des 
chevaliers méritent aussi qu’on en fasse mention. Ce sont, dans De bello 
gallico, V1, 15, cdte a cote, un mot gaulois et un mot latin : ita plurimos 
circum se ambactos clientesque habet. Les deux mots ne sont pas inter- 
changeables et encore moins synonymes. Les ambacti sont, 
étymologiquement, «ceux qui entourent » cependant que, dans la loi 
romaine, le cliens est opposé et subordonné au patronus (Dictionnaire 
étymologique de la langue latine, op. cit., p.127a). Il s’agit donc, trés 
vraisemblablement, d’une part, dans le cas des ambacti, de compagnons 
ou de commensaux, inférieurs en richesse mais non pas en dignité, et qui 
font partie eux-mémes de la classe des equites ; dautre part, dans le cas 
des clientes, d>hommes libres liés a un « patron » par une dette ou un 
contrat. 


93 


LA SOCIETE CELTIQUE 
Classe, caste, fonction et couleur 


Un point reste encore a évoquer avant que nous ne passions en Ir- 
lande pour des constatations plus étoffées: la notion de « classe » par 
rapport a celle de « caste » et, dans la dépendance étroite de cette pre- 
miére notion, celle de couleur symbolique. Il en a déja été question a 
deux reprises (voir supra) mais, sur ce point, on n’insistera jamais assez. 

Il va sans dire que le mot frangais « classe », pour tout ce que nous 
évoquons ici, ne vaut pas mieux que tout le reste de la panoplie lexico- 
graphique ou sociologique du jargon spécialisé. Les références de base 
n’ont guere changé depuis notre travail de 1967 (A.-M. Hocart, Les 
Castes, Paris, 1938, qui exprime un point de vue scientifique et universi- 
taire; ou bien Frithjof Schuon, Castes et Races, Lyon, Derain, 1957, qui 
s’en tient au point de vue doctrinal et traditionnel : les deux livres sont a 
lire) et nous ne prendrons plus la peine, inutile désormais, de corriger 
Pemploi erroné de « caste » pour « classe » et inversement dans toute une 
littérature plus ou moins savante : il suffit de poser la définition et d’en 
tirer la conclusion attendue. La caste, au sens ot nous l’entendons, est la 
classe durcie en compartiments étanches dans lesquels individu est en- 
fermé définitivement en vertu des seules lois de hérédité (« il reste qu’une 
renaissance comme Shadra est une de ces menaces que I’on fait peser sur 
homme de haute caste qui ne s’acquitterait pas de tous ses devoirs », 
Madeleine Biardeau, L ’Hindouisme, anthropologie d’une civilisation, op. 
cit., p. 44). 

C’est la une conséquence matérielle de la tendance indienne a tout 
systématiser jusque dans le moindre détail. Mais si notre époque, qui 
aime tant, au moins verbalement, les grands principes inapplicables et 
inappliqués) de l’égalité des étres humains, use et abuse du mot « caste » 
pour des usages plus métaphoriques que pratiques ou exacts, nous serions 
bien embarrassés, une fois de plus, d’avoir a rendre cette notion moderne 
dans une quelconque langue antique ou, a fortiori, sacrée. Le sanskrit ne 
dit que varna « couleur », encore qu’ il ne faille surtout pas penser que les 
brahmanes étaient blonds comme les blés et que les Shiidra ou les paria 
étaient noirs comme du jais. La couleur est ici symbolique et ne concerne 
pas le pigment épidermique des individus faisant partie des castes : 
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— le blanc est sacerdotal parce qu’il est la somme de toutes les cou- 
leurs divines qui sont celles de l’arc-en-ciel ; 


— le rouge est guerrier parce que c’est la couleur du sang aussi 
bien que celle du feu et c'est bien la seule couleur qui puisse con- 
venir a cet état ; 


— le bleu, le jaune et le vert (dans le monde celtique il faut ajouter 
le gris qui est l’un des trois sens, en irlandais, en gallois et en 
breton, de l’adjectif glas) sont en rapport avec la végétation ; 


— quant au noir, qui est une non-couleur, il convient parfaitement a 
tous ceux qui n’ont aucune appartenance fonctionnelle ou classi- 
ficatoire. Correspondant a l’informel, il doit étre attribué a tout 
ce qui est hors classe par indignité. 


La couleur blanche est ainsi, non pas une mais «la» preuve de 
’unité et de l’unicité du sacerdoce (sur l’interprétation traditionnelle de 
larc-en-ciel, voir Jean Canteins, Les Baratteurs divins, Paris, Maison- 
neuve-Laroze, 1987, p. 78). Elle s’oppose, non seulement a la variété et a 
la multiplicité du bleu, du jaune et du vert mais aussi a la « non-lumiére » 
du noir et a l’opacité et a la fragilité de la couleur rouge, avec laquelle 
elle s’allie occasionnellement dans le symbolisme irlandais du Dagda 
(Ruadh Rofhessa « le Rouge de la Grande Science »). 

Nous retrouverons encore tout cela, non seulement en Gaule mais 
aussi en Irlande (la couleur du druide, comme celle du brahmane, est le 
blanc). Cependant, ce que nous ne trouverons pas plus en Irlande qu’en 
Gaule et en Inde, c’est une dénomination spécilique de la classe et de la 
fonction. Pour « classe », a la rigueur, on aurait un mot commun aux trois 
langues néo-celtiques : irlandais ord, gallois urdd, breton urzh. Mais le 
rhabillage chrétien ne saurait se dissimuler : tout cela vient du latin ordo 
et si l’on traduisait, en breton moderne, « classe sacerdotale » par urzh ar 
veleien, ce qui serait 4 peu prés la seule approximation acceptable, on 
resterait encore, en pleine fin du XX° siécle, enfermé derriére le mur in- 
franchissable de la_ christianisation du vocabulaire, avee pour 
inconvenient supplémentaire que urzh (comme Virlandats ord) ne peut se 
rapporter qu’au clergé régulier et que be/eg (comme Virlandais savars, du 
latin sacerdos) ne sert a désigner qu’un membre du clerge séeculicr. 
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Nous préciserons donc une fois de plus ou une fois pour toutes, 
compte tenu de l’impossibilité de faire concorder les concepts et les sé- 
mantémes traditionnels antiques et les significations modernes issues du 
christianisme, que le druide est la classe sacerdotale comme il est le sacri- 
fice et tout le «druidisme»; qu’il est donc, intrinséquement et 
essentiellement, tout comme le brahmane, en dehors et au-dessus des 
querelles de mots. Nous renvoyons, pour tous ces problémes, dont il est 
élémentaire de dire qu’ils sont complexes, 4 la premiére partie de notre 
ouvrage, Prétres et Dieux des Celtes : le vocabulaire sacerdotal du cel- 
lique. 

L’analyse du texte de César, qui est l?un des fondements de notre re- 
cherche, apporte donc, par la comparaison insulaire, la preuve concréte 
que l’idéologie tripartie, en terre celtique, 4 défaut d’étre explicite, est 
clairement implicite. La comparaison ne résout certes pas toutes les diffi- 
cultés, mais elle en efface au moins les principales et elle n’en crée pas 
ou, plutdt, n’en crée plus, la classe sacerdotale des druides étant désor- 
mais assez bien connue. De toute fagon, 4 propos d’idéologie tripartie, 
P’aspect immuable des choses est inhérent a la tradition et |’aspect chan- 
geant, mobile, variable dans ses visions comme dans ses appréciations, 
est dans la recherche scientifique, laquelle, impuissante 4 saisir la totalité, 
n’appréhende jamais que des parcelles de la réalité. 


La société mythique irlandaise 


d’aprés le Cath Maighe Tuireadh ou « Bataille de Mag Tured » 


Personne n’acceptera de croire que César ait eu la prémonition du 
contenu du manuscrit irlandais de la Bodléienne d’Oxford, le Harleian 
5280 qui, transcrit vers le XV siécle, contient entre autres le récit le plus 
important de la fondation de Vlrlande mythique par les Tuatha Dé 
Danann en guerre contre les /omaire. 

Nous profiterons du commentaire fonctionnel et comparatif de ce ré- 
cit, pour nous introduire, sans trop de redites de notre part, dans la société 
des dieux qui, dans la mesure ot les dieux consentent 4 se pencher sur le 
sort des hommes, est la réplique ou plut6t le prototype et le modéle de la 
société humaine. 
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Inversement il n’est pas question non plus d’accuser les Irlandais 
d’avoir proposé une interprétation médiévale de Jules César et du 
Manavadharmasasira. \| faut donc admettre ou recevoir le postulat qu’il 
y a, entre la Gaule, I’Inde et I’ Irlande, quelque chose de commun. 

Ce quelque chose de commun se trouve dans le récit du Cath 
Maighe Tuireadh ou «Bataille de Mag Tured». Ce n’est pas dans le 
théme ou la matiéere du récit, encore que les rapprochements ne manque- 
raient pas, c’est dans l’organisation de cette matieére. 

Pour mémoire, et sans infliger original irlandais au lecteur, nous 
rappellerons ci-aprés le passage « trifonctionnel » du texte. Nous utilisons 
la traduction que nous avons publiée en 1980 dans les Textes mytholo- 
giques irlandais 1, 1, p. 51-52: 


§ 53. Aprés Bres, Nuada fut 4 nouveau roi des Tuatha Dé. En ce temps-la 
il fit pour les T#atha Dé a Tara un grand festin. Il y avait alors un autre 
guerrier qui approchait de Tara: son nom était Samildanach. II y avait 
aussi deux portiers 4 Tara en ce temps-la : leurs noms étaient Gamal, fils 
de Figal, et Gamall, fils de Riagall. Quand l'un d’eux était 1a, il vit une 
troupe extraordinaire venir vers lui. Devant elle marchait un jeune guer- 
rier aimable et beau, avec un équipement de roi. 


§ 54. Ils dirent au portier d’annoncer leur arrivée a Tara. Le portier 
dit : « Qui est-ce ? » 


§ 55.« C’est Lug Lonnandsclech, fils de Cian, fils de Diancecht et 
d’Eithne, fille de Balor. II est fils adoptif de Tallan, fille de Magmor, roi 
d’Espagne, et d’Eochaid le Rude, fils de Duach. » 


§ 56. Le portier demanda a Samildanach : « Quel art pratiques-tu ? Car 
personne ne vient sans art a Tara. » 


§ 57. « Interroge-moi, dit-il, je suis charpentier.» Le porticr répon- 
dit: « Nous n’en avons pas besoin, nous avons déja un charpentier, 
Luchtai, fils de Luachaid. » 


§ 58. Il dit : « Interroge-moi, 6 portier, je suis forgeron. » Le portier lui 
répondit : « Nous avons déja un forgeron, Colum Cualemech aux trois 
nouveaux procédés. » 


§ 59.11 dit : « Interroge-moi, je suis champion.» Le portier répon- 
dit : « Nous n’avons pas besoin de toi. Nous avons déja un champion, 
Ogme, fils d’Ethliu. » 
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§ 60. II dit 4 nouveau : « Interroge-moi, je suis harpiste. » « Nous n’avons 
pas besoin de toi. Nous avons déja un harpiste, Abhcan, fils de Bicelmos, 
que les hommes des trois dieux choisirent dans les side. » 


§ 61. II dit : « Interroge-moi, je suis héros. » Le portier répondit : « Nous 
n’avons pas besoin de toi. Nous avons déja un héros, Bresal Echarlam, 
fils d’Eochaid Baethlam. » 


§ 62. II dit alors : « Interroge-moi, 6 portier, je suis poéte et je suis histo- 
rien. » « Nous n’avons pas besoin de toi. Nous avons déja un poéete et un 
historien, En, fils d’Ethaman. » 


§ 63. II dit : « Interroge-moi, je suis sorcier. » « Nous n’avons pas besoin 
de toi. Nous avons déja des sorciers : nombreux sont nos sages et nos 
gens ayant des pouvoirs. » 


§ 64. II dit : « Interroge-moi, je suis médecin. » « Nous n’avons pas be- 
soin de toi. Nous avons Diancecht pour médecin. » 


§ 65. II dit : « Interroge-moi, je suis échanson. » « Nous n’avons pas be- 
soin de toi. Nous avons déja des échansons, Delt, Drucht et Daithe Tae, 
Talom et Trog ; Glei, Glan et Gleisi. » 


§ 66. II dit : « Interroge-moi, je suis bon artisan. » « Nous n’avons pas be- 
soin de toi. Nous avons déja un artisan, Creidne Cred. » 


§ 67. Il dit 4 nouveau : « Demande au roi s’il a un seul homme qui pos- 
séde tous ces arts et s’il ena un je n’entrerai pas dans Tara. » 


§ 68. Le portier alla dans le palais du roi et il lui raconta tout : « Un jeune 
guerrier est venu a la porte de I’enceinte. I] s’appelle Samildanach, et tous 
les arts que ta maison pratique, il les posséde a Jui tout seul, si bien qu’il 
est homme de chaque art et de tous. » 


Nous ne saurions mieux faire que de reproduire ou répéter ici 


l’analyse rapide que nous avons proposée de ce fragment dés 1980: 
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professions ou “arts” qui se répartissent entre les trois fonctions de 
Pidéologie indo-européenne : 


I. Sacerdoce: — harpiste, 


poele, 
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historien, 
médecin, 
échanson ; 


2. Guerre : champion, 
heros ; 


3. Production: charpentier, 
fsorgeron, 
artisan. 


Chacune de ces professions est déja représentée par un spécialiste ti- 
tulaire mais personne encore ne les exerce toutes en méme temps, ce qui 
justifie ’entrée de Lug sans autre formalité. La liste n’est certainement ni 
complete ni exhaustive : il manque les catégories druidiques fondamen- 
tales du juge, du conteur et du devin. D’autre part, dans la troisiéme 
fonction ne sont énumérées que deux professions en rapport immédiat 
avec la fabrication des armes, cependant que la définition d’“artisan” 
reste vague. Ces “arts” sont énoncés dans le plus grand désordre, mais il 
n’en demeure pas moins que tous les domaines sont abordés, a 
exception de l’agriculture et de l’élevage, ce qui peut évidemment résul- 
ter d’une appréciation guerriére ou sacerdotale de la troisiéme fonction 
(voir Les Druides, 4° édition, p. 38-51 et 67-103). Lug est donc redou- 
table par sa polytechnicité beaucoup plus que par l’une ou l’autre de ses 
spécialités. » (op. cit., p. 93b-94a.) 

Nous avions bien évidemment cité la référence du 
Manavadharmasastra, mais nous n’avions pas tenté [analyse comparée 
du texte indien et de son homologue irlandais. Celle-ci a pourtant son 
utilité tant elle est éclairante par les différences qu'elle marque. 

Tout d’abord a la netteté et a la clarté de Pexposé indien s*oppose la 
confusion de la narration et de |’énumération irlandaises. Les fonctions 
sont présentées dans le désordre et elles ne sont pas désignées avec une 


rigoureuse exactitude (quand le texte dit « sorcier » if faut comprendre 
« druide incantateur»; quand il dit « champion » il faut) comprendre 
« guerrier »). Elles ne sont surtout pas nommées explicitement : il West 


jamais question du « sacerdoce », de la « guerre » et de la « production » 
distinctivement ; Lug le « polytechnicien » est méme présenté comme un 
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« jeune guerrier ». En outre, comme nous |’avons déja fait remarquer, les 
énumeérations irlandaises sont lacunaires au point qu’elles pourraient pas- 
ser pour fortuites. 

Cependant la nature des « arts » énumérés est telle que le classement 
a posteriori ne représente pas une trés grande difficulté et que leur tri- 
fonctionnalité globale ne saurait étre mise en cause. Nous voudrions a ce 
propos souligner la distance qui sépare un texte indien d’époque védique 
et un texte irlandais transcrit au XV° siécle, distance dont il faut bien tenir 
compte dans l’analyse : d’une part toute la pureté de la doctrine du brah- 
mane et, de I’autre, tous les accidents et toutes les imperfections, toutes 
les scories de la transmission post-patricienne a travers le christianisme et 
le début de dégradation de la mythologie. 

D’une part encore nous avons un texte qui a valeur absolue de 
« lol», contraignante pour l’individu et tout aussi contraignante pour 
l’ensemble de la société, et de l’autre nous avons une narration ou un 
récit qui relate les aventures de dieux plus ou moins humanisés. La diffé- 
rence de nature est aggravée par la différence de niveau. Les clivages ou 
les oppositions ne sont pas non plus les mémes : autant I’Inde insiste sur 
la séparation irrémédiable et définitive des trois varna et sur l’indignité 
de ceux qui ne sont pas inclus dans la classification, autant I’Irlande se 
plait au clivage mythique des « dieux » (les Tuatha Dé Danann) et des 
« démons » les Fomdire), ce qui est une « solidification », due au chris- 
tianisme, des « déva » et des « astra », autrement dit des états formels et 
informels. 

Le raidissement de I’absolu indien s’est opéré ainsi différemment de 
celui de |’absolu celtique : dans I’Inde ce sont les « castes » humaines qui 
sont devenues étanches, imperméables a toute relation et a toute commu- 
nication; dans Il’Irlande mythique, en dépit de relations « familiales » 
archaiques, qui remontent au chaos initial, ce sont les dieux qui se sont 
pour ainsi dire démarqués des « non-dicux », les Fomdire ont été, définiti- 
vement précipités dans I’enfer de Ja laideur physique et « morale ». Ils 
n’ont plus rien de commun avec les Tuatha Dé Danann. 

Ni Rome, avec Ihistoricisation du combat des Horaces et des Cu- 
riaces, ni la Germanie avec la lutte des Ases et des Vanes, ni méme la 
Gréce avec le combat des dicux contre les Titans, n’ont poussé si loin les 
conséquences de la victoire des uns et de la défaite des autres. Mais il est 
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clair qu’aucune société ne se construit ou ne s’organise dans le désordre 
et la confusion. 

H subsiste malgré tout le principal : le classement par « techniques », 
pour corriger le sens d’un terme que notre époque a tendance a réserver 
indtiment a la « troisiéme fonction » (est-il nécessaire de souligner que la 
tex1|) grecque désignait aussi bien la « technique » poétique que |’« art » 
du gouvernement royal pour ne rien dire de la prédiction ou de la divina- 
tion ?). Il suffit de bien s’entendre sur les termes et sur les tendances 
qu’ils impliquent dans ce que notre époque nommerait |’« évolution » de 
la société : les techniques les plus spectaculaires sont celles de la « troi- 
siéme fonction» (ce que les réalisations matérielles actuelles du 
« progres » technique prouvent sans discussion possible, que ce soit en 
bien ou en mal). 

La hiérarchie intellectuelle intervient 4 son tour. En effet, nous ver- 
rons infra que la troisiéme classe n’existe que par rapport aux deux 
autres: autrement dit et par conséquent, ses techniques artisanales 
n’entrent en ligne de compte que dans la mesure ou elles contribuent a 
servir les classes sacerdotale et guerriére. C’est du moins ce que nous 
expliquent sans nulle ambiguité les alinéas 87 a 90 du 
Manavadharmasastra (voir supra). En un certain sens le désordre du 
monde, quand il existe, a pour cause que la troisiéme fonction n’est plus 
au service exclusif du raj et du ksatriya. 

La place de la troisiéme fonction est, d’une maniére générale et en 
conclusion, malaisée a évaluer dans le monde ccltique (et indo-européen 
en général). I] suffira de rappeler l’inexistence de tout monnayage irlan- 
dais antérieur aux rois scandinaves de Dublin vers le X* siécle de notre 
ére et l’absence de tout mot celtique indigéne désignant le commerce (cf. 
E. Benveniste, Vocabulaire des institutions indo-européenes, op. cit., 
p. 145, « Un métier sans nom : le commerce »). 

Mais, si nous observons la hiérarchie montante, par rapport a la con- 
naissance et au savoir de la classe sacerdotale, la guerre ou le Asaira West 


pas davantage une technique : on ne demande pas au guerricr d’étre intel- 
ligent ; on lui demande d’étre courageux, sans peur mt haine ni jalousie. 
C’est sans nul doute pour cette simple raison que la /iit/r irlandatse West 
jamais intégrée au nombre des @es dana ou « pens Wart». Mats les 


druides, eux, le sont régulierement, presque chaque fois qu'il est question 
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d’eux (voir infra). Résumons-nous clairement : les techniques de la troi- 
siéme fonction n’existent pas indépendamment des deux premieres 
classes sacerdotale et guerriére et les « techniques » de la guerre, qui se 
résument en « jeux » et en « tours » d’adresse et de ruse, avec beaucoup 
de souplesse et d’agilité, ne sont rien par rapport aux « techniques de la 
connaissance » de la premiére classe sacerdotale qui sont ce que |’on 
sait : 1’administration du sacré par le rite, le sacrifice et la méditation. 

Maintenant, a la différence de |’Inde, I’Irlande raconte, narre, énu- 
mére, mais elle n’analyse pas elle-méme sa structure sociale. Les 
Irlandais médiévaux, transcripteurs de récits archaiques, ne nous ont pas 
légué l’équivalent des commentaires indiens. Certes, ils sont trés cons- 
cients de la nécessité d’une organisation et d’une hiérarchie (encore que 
le druide, au sommet de la hiérarchie sociale, n’ait pas besoin de hiérar- 
chie sacerdotale !), mais ils ne se sentent plus solidaires d’un monde 
« indo-européen » nécessairement préchrétien. 

C’est ce que nous avons souvent fait constater : les faits irlandais 
sont d’accés parfois difficile parce qu’ils ne sont pas élaborés. Cela étant, 
ce serait calomnier I’Irlande que de l’accuser de « polyvalence » ou 
d’imprécision fonctionnelle : ni ses dieux ni ses hommes ne sont inter- 
changeables. Les textes nomment toujours avec une rigoureuse précision 
le druide, le guerrier, le roi. Mieux méme, nous savons le plus souvent si 
le druide est poéte, médecin, devin ou juriste; nous savons si le roi est 
bon ou mauvais, bon administrateur ou vaillant guerrier ; nous en savons 
généralement les faits et gestes, le rang, la dignité, voire la généalogie, 
Pascendance et la descendance. Autrement dit la « structure » est discer- 
nable, le «systéme » fonctionne:il ne reste qu’a le décrire et a 
Panalyser. Et cela nous change des généralités ou des briévetés de cer- 
tains auteurs anciens. 

La conclusion ou la suite de l’entrée de Lug a Tara est donc une il- 
lustration, non pas indirecte, mais trés claire, encore que négative, de la 
conception, a la fois indienne et celtique, de la technique, si l’on veut 
bien se reporter au texte qui énumeére et décrit les trois épreuves aux- 
quelles Lug est soumis avant que ne soit reconnue sa souveraine 
primaute : 


§ 69. H (Lug) dit alors qu’on allat lui chercher le jeu d’échecs de Tara et il 
gagna la partie. II fil Penclos de Lug. Mais si c’est a Pépoque de la guerre 
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de Troie que furent inventés les échecs, ce n’est pas a ce moment-la qu’ il 
vint en Irlande puisque c’est en méme temps que se produisirent la ba- 
taille de Mag Tured et la destruction de Troie. 


§ 70. On raconta cela 4 Nuada. « Qu’il entre dans l’enceinte, dit-il, car 
jamais homme semblable a lui n’a pénétré dans cette forteresse ». 


§ 7 |. Le portier le fit passer alors devant lui. Il entra dans la forteresse et 
il s’assit sur le siége des sages car il était sage en chaque art. 


§ 72. La grande pierre pour laquelle il fallait les efforts de quatre-vingts 
jougs, Ogme la traina a travers la maison, si bien qu’elle fut devant Tara, 
a ’extérieur. I! portait ainsi un défi a Lug. Lug la jeta en arriére et elle fut 
sur le sol de la maison royale. II jeta le morceau qu’ Ogme avait placé de- 
vant elle, a l’extérieur, a cOté de la maison royale, si bien que ce morceau 
fut entier. 


§ 73. « Qu’on nous joue de la harpe », dirent les troupes. Le jeune guer- 
rier joua alors un refrain de sommeil aux troupes et au roi la premiere 
nuit. Il les jeta dans le sommeil depuis cette heure-la jusqu’a la méme 
heure du jour suivant. II joua un refrain de sourire et ils furent tous dans la 
joie et la gaieté. II joua le refrain de tristesse, si bien qu’ils pleurérent et se 
lamenterent. 


§ 74. Quand Nuada vit les nombreux pouvoirs du jeune guerrier, il réflé- 
chit s’il ne pourrait pas les délivrer de l’esclavage dans lequel ils étaient 
tenus par les Fomdire. ils tinrent donc conseil 4 son propos. L’avis auquel 
se rangea Nuada fut de changer de siége avec le jeune guerrier. Samilda- 
nach alla donc sur le siége du roi et le roi se tint debout devant lui pendant 
treize jours. (Textes mythologiques irlandais, op. cit., 1, 1, p. 52). 


Notre premier commentaire de 1980 reste valable puisqu’il se borne a 
constater la matérialité des trois épreuves : 


— l’épreuve du jeu d’échecs, jeu royal par excellence, gagnée sur 
le roi Nuada en personne ; aprés cette €preuve Lug prend place 
sur le siege des sages et le roi se ticnt devant lui en signe 
d’hommage ; 


— l’épreuve de force, voulue par Ogme:en defi a Lug il jette a 
Pextérieur du palais une grande pierre qui ne peut etre que la 
Pierre de Fal. lug la remet en place ; 
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— l’épreuve musicale : Lug joue trois airs de harpe, lair du som- 
meil, l’air de la tristesse, l’air de la joie, performance que I’on 
exige de tout bon harpiste. 


Mais il nous faut maintenant compléter et achever cette premiere note 
explicative : 


— le jeu d’échecs est ici l’accomplissement et la preuve d’une ini- 
tiation royale supérieure a celle de Nuada. En terminologie 
irlandaise médiévale Lug est bien le ardri ou «roi su- 
préme » : il est donc seul qualifié, quand il se manifeste, pour 
régner sur Tara ; 


— la restauration de la Pierre de Lug (brisée par Ogme en signe 
de colére) est le rétablissement et l’affermissement de la souve- 
raineté légitime. Elle est aussi, dans les conditions oti elle se 
produit, l’assujettissement du guerrier a l’autorité spirituelle et 
la preuve d’une initiation guerriére d’ordre supérieur. Autre- 
ment dit Lug est aussi et surtout le « détenteur et le dispensateur 
de la souveraineteé ». 


—Tlépreuve musicale est 4 la fois technique et incantatoire 
puisque la musique est comprise comme telle. Il s’agit donc 
d’une épreuve partielle de « vérification de l’initiation sacerdo- 
tale ». 


L’énumération des épreuves imposées a Lug n’est sans doute pas 
complete (nos textes sont archaiques de fond mais de transmission tar- 
dive). Cependant, il n’est demandé a Lug aucune épreuve de troisieme 
fonction artisanale, ce qui, dans le cas d’un « polytechnicien », est a la 
fois insolite et remarquable mais qui, tout compte fait, ne doit ni nous 
surprendre ni nous étonner: /a premiere fonction sacerdotale et la deu- 
xiéme fonction guerriére constituant a elles seules l’éventail complet et 
sans faille de toute la souveraineté. Dumézil avait déja remarqué, dans 
I’Inde, la solidarité étroite des deux premiers varna par rapport au troi- 
sieme (Mythe et épopée 1, éd. 1974, p.57-68). On notera aussi la 
correspondance galloise : lorsque Kulhweh arrive a la cour d’Arthur, il 
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lui est d’abord signifié qu’« on ne laisse entrer que les fils de roi d’un 
royaume reconnu ou I’artiste qui apporte son art » (Mabinogion, op. cil., 
I, p. 251). Et Pépreuve de troisiéme fonction artisanale est expressément 
exigée lorsque, dans le méme récit de Kulhwch et Olwen, Arthur arrive a 
la forteresse de Gwernach : c’est Kai, comme polisseur d’épée, qui ob- 
tient ouverture de la porte (Mabinogion, op. cit., 1, p. 319). C’est un 
excellent moyen de rappeler que le guerrier pratique lui aussi un « art » 
profondément technique qui complete et multiplie ses capacités destruc- 
trices. 

Tout cela nous autorise a corriger, sinon a biffer définitivement 
linterprétation globale que Brinley Rees (Dictionnaire des mythologies, 
Paris, Flammarion, 1981, 1, p.331b) proposait de la classe sacerdotale 
celtique. Il range en effet le druide dans la premiére fonction (par confu- 
sion de la fonction et de la classe), le file dans la deuxiéme fonction 
guerriére parce qu’il s’occupe surtout des rois et des guerriers et le barde 
dans la troisiéme fonction parce qu’il est de rang inférieur. Pour la correc- 
tion de détail de cette grave erreur de classement nous renvoyons a nos 
Druides, éd. 1986, p.31 et suiv. Mais il est indispensable d’affirmer avec 
force que druide, file et barde sont trois dénominations ayant trait a la 
seule classe sacerdotale. 

Avant de clore le présent chapitre et, en quelque sorte en anticipation 
du suivant, il importe que nous examinions maintenant la conclusion 
d’une « esquisse » de Georges Dumézil réfléchissant a la représentation 
indo-européenne de |’organisation des groupes humains, autrement dit de 
ce que nous appelons ici du nom moderne de « société ». C’est dans 
Pesquisse n° 66, D’une coupe a quatre, de quatre bols a un, dans le re- 
cueil L’Oubli de l’homme et ’honneur des dieux (éd. Gallimard, Paris, 
1985, p. 192-210). Dumézil pose la question a la page 203: 


« Quels types de structures ont inventés les sociétés issues de 
Vensemble indo-européen quand, sédentarisées, ct leurs (echnicicns pre- 
nant plus d’importance, i] est devenu impossible de ne pas “situer” la 
technique par rapport aux trois grandes fonctions ? A ma connaissance, 
quatre réponses ont été trouvées a ce besoin. » 


Et voici les réponses, telles que Dumézil les formule, et dont la qua- 
trieme nous concerne directement : 


105 


LA SOCIETE CELTIQUE 


« Les artisans ont été joints en position inférieure mais homogéne, comme 
quatriéme classe sociale, aux trois classes traditionnelles. 


« Les artisans ont été considérés comme formés du croisement ou du mé- 
lange des trois classes traditionnelles ou des principales d’entre elles. 


« Les artisans ont été incorporés, comme subdivision, a la troisi¢me des 
classes traditionnelles. 


« Une conception élargie de la fonction artisane transfigure et parfois di- 
sloque le systéme des trois classes traditionnelles.» (Op. cit, p. 209- 
210). 


Nous ne partageons pas l’avis de Dumézil sur ce point quand il estime 


que « c’est en pays celtique que s’est produite cette évolution ». Il est 
évident que 


« la place de Lug-Mercurius dans la structure théologique n’est pas aisée 
a déterminer, mais i] ne semble prolonger aucune figure divine indo- 
européenne : en lui éclate l’originalité des Celtes, comme aussi dans le 
fait si caractéristique que, dans l’abatardissement gallo-romain de la 
vieille religion, les plus grands dieux se transforment sans peine et ne 
survivent que transformés en dieux de métiers et de corps de métiers... » 
(op. cit, p. 208). 


Mais, précisément, si Lug ne prolonge aucune figure indo- 


européenne, c’est parce qu’il réalise en lui une sorte de synthése de tous 


les dieux. Il est « hors-classe » par le haut, en tant que principe supréme, 


absolu, du type brahman. || faut par-dessus tout se garder de voir en lui 


une sorte de prototype divin de l’artisan modéle. Lug est bien plus qu’un 


artisan. C’est ce que nous allons développer désormais. Et pour que tout 
soit clair, nous citerons aussi, préalablement a la suite de étude, les pa- 
ragraphes 96 a 120 du Cath Maighe Tuireadh, dans \esquels Lug 
interroge és qualités chacun des dicux de l’Irlande, obtenant chaque fois 


la réponse circonstanciée du spécialiste. 
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§ 96. Les chefs des Viiatha Dé Danann furent rassemblés autour de Lug. 
J] demanda a son forgeron Goibniu de quel pouvoir i! disposait pour eux. 

§97.«Ce nest pas difficile, dit-il, quand bien méme les hommes 
d’Irlande seraient au combat jusqu’a la fin de sept années, pour chaque 
lance qui s’en ira de son [it ou chaque épée qui se brisera, je procurerai, 
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moi, une arme nouvelle a sa place. Aucune pointe que fera ma main ne 
manquera son coup. II n’est aucune peau dans laquelle elle ira qui, aprés 
cela, gofitera la vie. Dolb, le forgeron des Fomodire, nen a pas fait autant. 
Je suis prét maintenant pour la bataille de Mag Tured. » 


§ 98. « Et toi, 6 Diancecht, dit Lug, de quel pouvoir disposes-tu en véri- 
té ?» 


§ 99. « Ce n’est pas difficile, dit-il, tout homme qui sera blessé, a moins 
qu’on ne lui ait coupé la téte, ou a moins qu’on ait entamé la membrane 
de sa cervelle ou sa moelle épiniére, il sera compléetement guéri par moi 
pour le combat du lendemain matin. » 


§ 100. « Et toi, 6 Credne, dit Lug a son artisan, quel sera ton pouvoir dans 
la bataille ? » 


§ 101. « Ce n’est pas difficile, dit Credne, les rivets de leurs lances et les 
fourreaux de leurs épées, les revétements et les pourtours de leurs bou- 
cliers, je les en fournirai tous. » 


§ 102. « Et toi, 6 Luchta, dit Lug 4 son charpentier, quelle puissance at- 
teindras-tu dans la bataille ? » 


§ 103. « Ce n’est pas difficile, dit Luchta, leur suffisance de boucliers et 
de fiits de lances, ils l’auront tous de moi. » 


§ 104. « Et toi, 6 Ogme, dit Lug 4 son champion, quel sera ton pouvoir 
dans la bataille ? » 


§ 105. « Ce n’est pas difficile, dit-il, je repousserai le roi et trois neu- 
vaines de ses amis. Je supporterai le tiers du combat en compagnie des 
hommes d’Irlande. » 


§ 106. « Et toi, 6 Morrigan, dit Lug, quel pouvoir auras-tu dans la ba- 
taille ? » 


§ 107. « Ce n’est pas difficile, dit-elle, ce que je poursuivrai [...?], ce que 
j’aurai frappé [...2], ce que j’aurai coupé [...?]. » 

§ 108. « Et vous, 6 sorciers, dit Lug, quel pouvoir sera le vétre dans la ba- 
taille ? » 


§ 109. « Ce n’est pas difficile, dirent les sorciers, les bordures blanches de 
leurs vétements les recouvriront aprés qu’ ils auront été renversés par notre 
art. Leurs héros seront frappés et les deux tiers de Icur vigueur leur seront 
enlevés, avec rétention de leur urine. » 


§ 110. « Et vous, 6 échansons, dit Lug, quel sera votre pouvoir dans la ba- 
taille ? » 
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§ 111. « Ce n’est pas difficile, dirent les échansons, nous leur ferons avoir 
une trés grande soif et ils ne trouveront pas de boisson pour |’étancher. » 


§ 112. « Et vous, 6 druides, dit Lug, quel sera votre pouvoir dans la ba- 
taille ? » 


§ 113. «Ce nest pas difficile, dirent les druides, nous jetterons des 
nuages de feu sur la face des Fomdire, si bien qu’ils ne pourront pas re- 
garder en l’air et que les guerriers qui sont en lutte contre eux les 
frapperont par leur pouvoir. » 

§ 114. « Et toi, 6 Cairpre, fils d’Etain, dit Lug a son poéte, de quel pou- 
voir disposeras-tu dans la bataille ? » 


§ 115. « Ce n’est pas difficile, dit Cairpre, je ferai la malédiction supréme 
contre eux. Je les satiriserai et je leur ferai honte, si bien qu’ ils ne résiste- 
ront pas aux guerriers a cause des incantations de mon art. » 


§ 116. « Et vous, 6 Be Cuille et Dianann, dit Lug a ses deux sorciéres, de 
quel pouvoir disposerez-vous dans la bataille ? » 


§ 117. « Ce n’est pas difficile, dirent-elles, nous enchanterons les arbres, 
les pierres et les mottes de terre, si bien qu’ils deviendront une troupe en 
armes luttant contre eux et qu’ils les mettront en fuite avec horreur et 
tourment. » 


§ 118. « Et toi, 6 Dagda, dit Lug, de quel pouvoir disposeras-tu contre les 
Fomoire dans la bataille ? » 


§ 119. «Ce n’est pas difficile, dit le Dagda, je serai le flanc de |’armée 
des hommes d’Irlande, soit par massacre, soit par destruction ou magie. 
Aussi nombreux que les grélons sous les pieds des chevaux seront leurs 
os sous ma massue [...?] 4 l’endroit ot vous les rencontrerez, sur le champ 
de bataille de Mag Tured. » 


§ 120. Lug s’adresse ainsi successivement a chacun d’eux en fonction de 
son art. I] les encouragea et s’adressa a l’armée de telle maniére que 
chaque homme eut I’état d’esprit d’un roi ou d’un seigneur. (Textes my- 
thologiques irlandais, op. cit. 1, 1, p. 54-55). 

L’explication fonctionnelle de ces paragraphes fondamentaux a été 
apportée dans les notes explicatives des Textes mythologiques irlandais \, 
1, p. 94-95, et il nest pas utile que nous la répétions ici. C’est en effet, 
avec des lacunes, des imperfections ou des imprécisions de détail, encore 
et toujours la méme répartition des compétences entre le sacerdoce, la 
guerre et l’artisanat. On peut certes, a la rigueur, poser en principe que la 
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spécialisation rigoureuse de chacun des subordonnés de Lug est une 
forme d’artisanat. Mais le spécialiste de la guerre et de la magie peut 
malaisément passer pour un « artisan ». [ détruit et ne produit pas, méme 
si la destruction ou le meurtre d’un ennemi est un acte éminemment utile 
au maintien et a la prospérité de la société. I] vaudrait sans doute mieux, 
pour tenir compte du sens des mots, réserver en frangais le mot « artisa- 
nat» a la catégorie sociale responsable de la production des biens 
mateériels. 

Dans ce cas les des dana ou « gens d’art » irlandais ne sont pas tous 
des artisans mais tous les artisans sont des des dana. Cela ne surprendra 
personne et il y a bien longtemps que nous avons dit que |’expression 
était qualificative, laudative mais non catégorielle (voir La Souveraineté 
guerriére de l'Irlande, éd. 2016, p. 81-83). Nous espérons, sans trop y 
croire, que les critéres sociaux et artisanaux ne seront ainsi plus les seuls 
pris en considération dans |’étude du dieu Lug (nous pensons a G. Dumé- 
zil, Mythes et dieux des Germains, éd. 1939, p. 9, qui voyait la, dans la 
place de Lug en téte du panthéon, une « anomalie »). 

Pour préciser les « niveaux » respectifs de tous les dignitaires cel- 
tiques des trois fonctions partagées entre les trois classes : 


— le druide est seul dans l’essence et l’immensité de son sa- 
cerdoce. Mais il y a un dualisme du druide et du roi dans 
l’exercice conjoint de la souveraineté, le druide, qui est le sa- 
cerdoce, étant masculin par rapport au roi qui est féminin, la 
guerre étant féminine par les passions qu’elle met en mouve- 
ment. L’équilibre du royaume veut qu’tl n’y ait pas de druide 
sans roi ni de roi sans druide. C’est pour cette raison que le roi 
d’Irlande fait, en vertu d’obligations trés archaiques, une fois 
par an, le tour de son royaume, et que le druide, tout en étant at- 
taché au roi (tant que ce dernier le paye somptueusement), est 
libre de ses mouvements. Ainsi fonctionnent le tandem Con- 
chobar/Cathbad en Ulster et, dans la légende arthurienne, moins 
bien typé mais encore tres net, le couple d’Arthur et Merlin 
(mais dans le Mabinogi de Math, ce sont les deux neveux du roi 
Math, Gwydion et Gilvaethwy, qui accomplissent le circuit 
royal) ; 
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—le roi, qui est extrait de la classe guerriére pour étre 
haussé au niveau du druide, est et reste un guerrier. Mais 
en tant que roi, il est a son tour masculin par rapport au guerrier 
qui, faisant la guerre, est d’essence féminine. Et c’est bien en 
tant que roi, homme de deuxiéme fonction, qu’il est garant de la 
richesse et de la prospérité de son royaume. La fécondité est 
sous la surveillance du roi et la richesse des récoltes dépend du 
Dagda, le dieu-druide ; 


— l’artisan ou « homme d’art » se caractérise par la multi- 
plicité de ses talents et la variété de ses techniques : le 
forgeron, le bronzier, le charpentier ne peuvent se remplacer 
mutuellement. Par contre tout le monde, druide, guerrier, roi ou 
artisan, posséde des troupeaux de bétail. Et les artisans forgent 
ou fabriquent aussi bien les outils de la paix que ceux de la 
guerre (armes offensives et défensives). On remonte méme 
d’une facon inattendue a la premiére fonction avec le forgeron 
Goibniu qui brasse la boisson des dieux, c’est-a-dire comme son 
homologue grec le breuvage d’immortalité. 


Et quand Cuchulainn, agé de cing ans, accomplit son premier 
exploit, tuer le chien de Culand, ce qui lui vaut d’ailleurs son nom 
définitif, c’est a l’occasion d’un festin auquel le forgeron d’ Ulster, 
Culand, a invité, sur un strict pied d’égalité ou de familiarité, le roi 
Conchobar et les principaux de ses guerriers. Le méme probleme 
se pose avec Diancecht (et tous les druides médecins) qui exerce la 
médecine aux trois niveaux, sacerdotal avec la médecine par incan- 
tation, guerrier avec la médecine du couteau ou chirurgie et « 
artisanal » avec la médecine des plantes et des simples. Pour cou- 
ronner le tout, nous mentionnerons le Dagda qui, dieu-druide, a en 
charge toute la fonction sacerdotale ; l’un de ses surnoms est Ruadh 
Rofhessa. « Rouge de la Science parfaite», et il est dit encore Eo- 
chaid Ollathir « Pére Puissant », comme Odhinn est dit « pére de 
tout » dans la mythologie scandinave (Georges Dumézil, Heur et 
malheur du guerrier, Paris, Flammarion, 1985, p. 63). 


CLASSES ET FONCTIONS 


En fait nous ne connaissons guére, dans le cycle d’Ulster que deux 
personnages typiquement de « troisiéme classe » exergant une fonction 
nourriciére : Blai Briuga, I’Aubergiste d’Ulster, capable de nourrir tous 
les hommes du roi Conchobar pendant dix jours, et Sualtam (« qui nourrit 
bien »), pére putatif de Cuchulainn. Mais ni un ni l’autre de ces deux 
personnages ne se définit ou ne se caractérise autrement que par la pos- 
session de troupeaux, possession qui est le lot commun de tous les 
hommes libres d’Irlande. 


La lecon de théologie irlandaise : le piége de  apparence 


Nous rappellerons pour mémoire le principe des étymologistes irlan- 
dais médiévaux : ils travaillent comme Varron ou Isidore de Séville, 
comme on devait a peu prés travailler jusqu’a Bopp et Zeuss pendant la 
premiére moitié du XIX* siécle, comme travaillent encore les celtomanes 
impénitents pour qui la philologie est lettre morte, a partir d’analogies et 
de ressemblances. 

La conséquence en est que leurs travaux font quelque peu sourire les 
linguistes et les philologues d’aujourd’hui qui, parfois, se demandent 
avec une pointe de supériorité intellectuelle comment de telles inepties 
ont pu étre écrites. Et le principal sinon le seul traité irlandais 
d’étymologie systématique, le Coir Anmann ou « Convenance des noms » 
n’est plus guére cité dans les écrits contemporains, hormis pour la com- 
préhension de quelques épisodes ou personnages mythiques ou pseudo- 
historiques de la littérature moyen-irlandaise. Whitley Stokes, dans 
Pintroduction de son édition, Jrische Texte Ill, Leipzig, 1897, p. 285, 
écrivait sans indulgence que toutes les étymologies du traité étaient « as a 
rule, absurd ». Nous nous garderons bien de prétendre le contraire. Mais 
nous ferons remarquer que, a l’époque ou elles ont é(é t(ransmises par la 
tradition orale avant d’étre confiées a Ja transmission écrile, elles avaient 
une utilité et une signification. 

La transcription date au plus tot des environs du XIIP siécle. Mais le 
contenu est, a l’évidence, infiniment plus archatque. Si lon veut bien se 
donner la peine de l’examiner sans malveillance préalable, if conerétise 
en mode irlandais ce que les Indiens védiques nommaient mirukta, C est- 
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a-dire le jeu sacré de |’herméneutique, des mots, des lettres, des nombres 
et des symboles littéraux ou numériques. Cela signifie que nous saurions 
peut-étre tout ou partie de ce jeu si les Irlandais avaient écrit. Hélas pour 
nous, ils n’ont pas écrit et, circonstance aggravante, depuis la christianisa- 
tion la langue sacrée des Celtes n’est plus le celtique: les églises 
d’Irlande et de Bretagne insulaire aussi bien que celles de Gaule ne con- 
naissent pas le celtique en tant que langue liturgique; elles ne connaissent 
que le latin et, en dehors du latin, l’étymologie sacrée ou érudite n’est 
plus qu’une coque vide, vide a la fois de sens et de signification. 

Mais il subsiste, dans ce que Thurneysen a un jour nommé, dans 
P introduction de son /Jrische Heldensage, d’une maniére trés générale, 
fades Stroh, « de la paille fade », quelques perles dont la pureté est au- 
dessus de tout soupcon. Et, sous son aspect terne et insipide, |’extrait que 
nous citons ci-aprés en est un. Vestige d’un lointain passé, fragment de 
théologie ayant échappé a tous les censeurs chrétiens, c’est le paragraphe 
220 du Coir Anmann, p. 376-379 de l’édition de Whitley Stokes. I] nous 
appartient d’expliquer, si faire se peut, un exemple unique de théologie 
irlandaise explicite. Voici donc le texte : 


« Trois Fothad, c’est-a-dire trois foshuith, 4 savoir trois bonnes des- 
cendances. Ou bien Fothaidh, c’est-a-dire trois fotha suith “fondements 
de descendance” car ils étaient les premiers-nés de Fuinche. Ou bien Fo- 
thaidh, c’est-a-dire en cachette, car c’est secrétement que Mac Niad, 
c’est-a-dire Mac Con, les engendra en Fuinche, fille de Bénne Brit, roi de 
Bretagne. Ou bien Fothaidh, c’est-a-dire fi “mauvais”, aed “feu”, a savoir 
qu’ils étaient un feu empoisonné, massacrant les clans et les familles. Ou 
bien encore Fothaidh, c’est-a-dire fo-thdadi, ce sont de bons voleurs car 
toute union [non permise] est un vol. C’est de cela que le druide dit: 
Bienvenu est le vol dont est né ce trio, si bien que le nom de Fothaidh 
s’attacha a eux. 

« Leurs noms étaient Aendia, Trendia et Caendia. Aendia était le 
patre, Trendia le conducteur de char, Caendia était Fothad Canainne. 
C’est en une seule naissance que Fuinchi les donna a Mac Con. Fuinchi 
donna naissance a Aendia au début de la nuit. C’est de cela que vient son 
nom parce qu’il était sans roi a cause de |’excellence du trésor. Trendia 
[naquit] au milieu de la nuit et le nom lui fut donné a cause de la force du 
trésor qu’avaient les dieux. Caendia [naquit] au matin. A cause de la dou- 
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ceur et de la beauté de la lumiére rouge du matin, c’est pour cela que lui 
fut donné le nom de Caendia. 

« Fothad Canann était appelé ainsi 4 cause d’un chien qu’il avait. 
C’est de la que vient Dinn Chanann dans Mag Life. Ou bien Fothad cai- 
nidae, parce que les dieux étaient beaux et élégants quand il naquit. 

« Fothad Airgthech, le “monnayé”, cela est dit parce que c’était la ri- 
chesse qui était la plus proche de lui car c’est de la que venaient son 
bracelet de champion, ses deux anneaux et son collier d’or, son chien et 
son cheval. 

« Fothad Cairpthech, “aux chars” était ainsi nommé parce que c’ était 
la part qu’il donnait [a ses fils], des chevaux avec leurs chars. On 
Pappelait aussi Fergus Dolus. 

« Fergus Dolus, c’est-a-dire non-manifestation, non-illumination, a 
savoir un homme qui se promenait pendant les nuits obscures. C’est pour 
cela que |’on disait de lui Fergus Dolus “obscur’. » 


Georges Dumeézil, dans Jupiter-Mars-Quirinus (Paris, Gallimard, 
1941, p. 217-219), a été le premier a exhumer ce texte de la poussiére 
d’oubli dans laquelle il gisait depuis que Whitley Stokes l’avait traduit en 
1897. Voici le commentaire qu’il en proposait en fin d’explication : 


« Les commentaires sur la premiére série de noms (Aendia, etc.) sont 
évidemment, comme il arrive souvent dans ce petit traité, le fait d’un exé- 
géte qui ne sait plus les vraies justifications et qui parle pour ne rien dire ; 
les explications d’Airgthech et de Cairpthech n’ajoutent rien aux sens 
propres de ces noms, mais ceux-ci, du moins, sont nets. Il ressort de 
ensemble du texte que le premier des trois jumeaux, né le soir, est défini 
par ses richesses et son godt des richesses ; que le second, né a minuit, 
amateur des nuits sombres, est un homme “fort” défini par son godt des 
chevaux et des chars ; que le troisiéme enfin, né le matin, nest défini que 
par sa beauté, qui parait “diale”, solidaire du rayonnement du jour en op- 
position aux ténébres immédiatement précédentes. C'est peut-étre le 
dernier et confus débris de réflexions druidiques sur Pessence des fonc- 
tions sociales, leur origine et leurs rapports avec dautres classements 
d’entités (divisions du jour, qualités physiques). » 


Mais le commentaire trifonctionnel était dans la présentation de 
extrait : 
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« Le second groupe est celui des trois Fothad, trois jumeaux petits- 
fils d’un roi de Pile de Bretagne, que leurs trois noms, terminés par -dia, 
qualifient de “dieux”. Ils sont hommes pourtant, et ne regnent pas, mais 
ils semblent bien se distinguer selon les trois fonctions qui nous intéres- 
sent ici et, de plus, leur histoire associe a cette répartition fonctionnelle 
une curieuse répartition des moments du temps selon les degrés de lumi- 
nosité (tombée de la nuit, minuit, matin) qui fait penser — avec un ordre 
différent — aux trois guna (clarté du jour, lumiére crépusculaire, té- 
nébres) que la pensée indienne a mis trés tét en paralléle avec le systeme 
des castes. » (Op. cit., p. 217). 


Un demi-siecle aprés que ces lignes ont été écrites, lignes que, sil en 
avait eu le temps, Dumézil aurait certainement corrigées, nous n’avons 
pas de remords a affirmer que si les druides ont jamais fait porter leur 
réflexion sur quelque chose, comme les brahmanes, ce n’est certes pas, a 
coup sir, sur l’essence des fonctions sociales en tant que telles mais bien 
plutot sur le role de homme par rapport a la divinité et, bien plus encore, 
sur l’essence des fonctions divines les unes par rapport aux autres. Mais 
en 1961, vingt ans aprés, démarquant la page de Dumézil avec une mala- 
dresse a laquelle on n’attribuera aucune autre nationalité que celle du 
meépris et d’une totale incompréhension des faits celtiques, Jan de Vries 
(Keltische Religion, Stuttgart, Kohlhammer, 1961, p. 156-157), franchit 
allegrement le pas de la tripartition et, la ot Dumézil avait des doutes, 
n’exprime plus que des certitudes : 


« Hinzuweisen ist noch auf die Gruppe des drei Fothad, die Aendia, 
Trendia und Caendia heifen ; der letzte Teil dieser Namen, -dia, weist 
schon darauf hin, daB sie eigentlich als Gétter zu betrachten sind. Man 
kann die Namen umschreiben mit “der einzige Gott”, “der starke Gott” 
und “der schéne Gott”. Diese Bezeichnungen sind ja klar genug. Wir 
héren nun weiter, dap Aendia noch einen Zunamen hatte, und zwar int 
Airigthed ; darin steckt das Wort airget “Silber” ; das deutet wohl nicht 
nur auf Reichtum hin (den dann hdtte man wohl Gold gewahlt), sondern 
mehr noch auf den von thin ausstrahlenden silbernen Glanz. Trendia heift 
auch in Cairpthech ; das hezieht sich auf den Streitwagen, mit dem die 
Kelten ja gekdmpfi haben. Es ist kein Zweifel méglich : der schéne Caen- 
dia ist der Vertreter der ersten Funktion, der starke Gott mit dem 
Streitwagen jener der zweiten und Aendia schlieBlich der der dritten » 
(« If faut renvoyer encore au groupe des trois Fothad, qui se nomment 
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Aendia, Trendia et Caendia ; le dernier élément de ces noms, -dia, indique 
déja qu’ils sont a proprement parler a considérer comme des dieux. On 
peut traduire les noms par “le dieu unique”, “le dieu fort” et “le beau 
dieu’. Ces dénominations sont déja assez claires. Nous apprenons ensuite 
que Aendia avait encore un surnom, et précisément int dirigthed qui con- 
tient le mot airget “argent” ; cela ne dénote sans doute pas seulement la 
richesse (car on aurait probablement choisi |’or) mais beaucoup plus 
’éclat argenté qui rayonne de sa personne. Trendia se nomme aussi 
Cairpthech ; cela se rapporte au char de combat dont les Celtes se sont 
servis dans la bataille. 1] n’y a aucun doute possible : le beau Caendia est 
le représentant de ]a premiere fonction, le dieu fort au char de combat est 
celui de la deuxiéme et Aendia est enfin celui de la troisiéme. ») 


Les érudits s’accordent parfois imprudemment le plaisir douteux du 
funambule défiant les lois de l’équilibre sur une corde peu solide. La 
tripartition explicite est ici un piége insidieux contre lequel il n’est pas 
inutile de mettre en garde. Des preuves incertaines ou des plaidoiries 
maladroites desservent immanquablement la cause et compromettent 
toujours I’issue du proces. 

D’une maniére générale l’Irlande médiévale nous a accoutumés a 
des récits ou a des anecdotes mythiques ou le décousu se méle au pitto- 
resque et a l’étrange, 4 moins que ce ne soit tout platement terne et 
insipide, comme d’innombrables notices du Coir Anmann ou des 
Dindshenchas. Mais il y a toujours des noms de personnes et des noms de 
lieux a l’appui de la narration ou de la description. L.’Irlande est un petit 
pays dont tous les Irlandais connaissent la topographie. Exceptionnelle- 
ment, le décousu n’est pas le genre de ce paragraphe du Céir Anmamnn (§ 
220 supra), traité didactique qui suppose connues du lecteur ou de 
Putilisateur la plupart des données de base. 

Nous devons donc nous contenter des généralités succinctes qu’on a 
pu lire ci-dessus. Cependant il ne nous sera pas nécessaire de pratiquer le 
raisonnement par déduction qui — Dumeézil avait raison de le dire mais 
nous irons plus loin que lui — est un des principaux risques courus par 
le comparatiste et aussi par le spécialiste. En Poccurrence il suffit: tout 
simplement de s’abstenir de raisonner ou d’extrapoler. D’ailleurs, rien 
n’est plus concret ou significatif, dés le départ, que le nom générique des 
trois fothad. 
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En effet, compte tenu du sens du mot qui les désigne, « base, fonde- 
ment, fondation » (R.LA. Dictionary, F/2, 393), les trois fothad sont, ne 
peuvent étre que les trois dieux fondamentaux. Leurs noms aussi sont 
clairs, tout en n’étant pas les théonymes ou les surnoms divins sous les- 
quels I’Irlande cache ou dissimule, naivement parfois, ses secrets 
mythologiques : 


Aendia « dieu unique » 
Trendia « dieu fort » 
Caendia « dieu beau » 


Nous verrons ultérieurement si cet ordre est hiérarchique (descen- 
dant ou montant) ou plus simplement fortuit. Au moins est-il possible de 
constater tout de suite que la composition synthétique de |’adjectif précé- 
dant le substantif, la méme que dans Morrigan « grande reine » (voir 
Celticum 25, op. cit., passim), est déja a elle seule un fort indice 
d’ancienneté. On ne retiendra évidemment pas, pour |’explication étymo- 
logique (il n’en est du reste nul besoin, le dictionnaire ayant fourni 
immédiatement la réponse satisfaisante), les commentaires qui évoquent 
une bonne descendance, le secret de la naissance et la qualité guerriére 
exceptionnelle du trio. Mais on se souviendra éventuellement de ces dé- 
tails dans |’explication des trois personnages. 

ll ne saurait faire de doute que ce trio divin est |’équivalent, ou un 
autre nom, ou une autre formulation, ou une autre dénomination des 
« deux fréres », Dagda et Ogme, dont il est question dans le Cath Maighe 
Tuireadh et qui, ajoutés 4 Lug, sont un « trio » remarquable (voir les 
Textes mythologiques irlandais |, 1, p. 51 § 75). La fraternité est affirmée 
avec assez d’insistance par le Coir Anmann pour ne pas faire l'objet 
d’une discussion, et encore moins d’un raisonnement. La mére est ici une 
fille du roi de Bretagne mais nous sommes habitués a ce genre 
d’évhémeérisation. 
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Aendia « dieu unique » ne peut donc étre que Lug, dieu supréme 
du panthéon qui transcende tous les autres dieux et toutes leurs 
fonctions. I] est aussi le premier, celui qui est né au début de la 
nuit, étant bien entendu que les trois naissances divines ont eu lieu 
pendant la nuit, la lumiére étant normalement engendrée par 
Pobscurité. 


Trendia « dieu fort » ne peut guére étre de son cété que Ogme, 
le « champion » (¢rénfer) des dieux. II faut s’en tenir a cette donnée 
pour l’explication du nom, celle du texte étant imaginaire, de 
méme que celle qui concerne Caendia. 


Caendia « dieu beau » est certainement le Dagda en tant que 
dieu-druide et dieu des druides. L’appellatif se justifie mal dans la 
mesure ou le Dagda que nous décrit la Seconde Bataille de Mag 
Tured ne se signale pas particuliérement par sa beauté physique 
(voir les Textes mythologiques irlandais |, 1, p. 53-54, § 93). Mais 
il convient d’estimer aussi que le Cath Maighe Tuireadh ne repré- 
sente pas I’intégralité de la théologie irlandaise du Dagda. Le dieu- 
druide peut revétir de multiples aspects. 


Mais si 7rendia, du seul fait de son nom, des chars et des chevaux 
qui lui sont attribués, est manifestement de « deuxiéme fonction guer- 
riere » ; si Caendia peut sans inconvenient étre un surnom du dieu-druide 
de premiere fonction sacerdotale, il est absolument exclu que Aendia 
ressortisse a la troisiéme fonction. Nous ne prétendrons pas que de telles 
triades trifonctionnelles n’existent pas en Irlande (dans ce cas elles sont 
rares). Mais celle-ci n’en est pas une. Avec la vieille prédilection des 
Celtes pour les groupements trinitaires ce trio divin obscurci, comme 
beaucoup d’autres (en particulier les « trois dieux de Dana»), connus ou 
a découvrir dans les méandres et les replis des textes, est ce que nous 
nommerons une triade de souveraineté, triade unique d’ailleurs en ce sens 
qu’elle en revient toujours, sous des aspects ou des apparences, des dé- 
nominations diverses, au dieu supréme hors classe par (ranscendance de 
toutes les fonctions et au couple éternel du dicu clair et du dieu 
sombre : le roi du monde et ses deux assesseurs, Afitra-Varuna, Agarttha 
et Shambala, le monde des déva et celui des astra. 
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La tripartition est ailleurs, dans les louanges accordées aux des dana 
en Irlande, et dans les quelques personnages mineurs, du type de Blai 
Briuga dans |’épopée d’Ulster ou de celui de Crunnchu dans la légende 
de Ja guerriére Macha (voir infra au chapitre ITH). 

Une autre triade irlandaise soumise a l’épreuve de la grille trifonc- 
tionnelle par Dumézil (op. cit., p. 216-217) et, a sa suite, par de Vries (op. 
cit., p. 156) est celle des trois Mac, trois fréres, évidemment, fils de 
Cearmad Milbheol (« a la bouche de miel ») et petit-fils du dieu-druide 
Dagda. Lors de l’arrivée des Goidels, ils épousent chacun I’une des trois 
reines d’Irlande, Eriu, Banba et Fotla et ils ont pour noms respectifs Ea- 
thur mac Cuill (fils du coudrier), Teathur mac Ceacht (fils de la charrue) 
et Ceathur mac Greine (fils du soleil). La encore Dumézil, en 1941, est 
trés hésitant et Jan de Vries l’est beaucoup moins, bien a tort naturelle- 
ment. La seule similitude des noms (Eathur, Teathur et Ceathur) est déja 
Pindice du triplement d’un personnage unique correspondant au triple- 
ment de la déesse reine et mére de |’Irlande. Mais, ce que personne ne 
semble avoir vu, c’est que ce triplement se fait suivant des dénominations 
trifonctionnelles : 


—au niveau de la premiére fonction : /e coudrier est un arbre 
magique ; 


—au niveau de la deuxiéme fonction : /e soleil est un symbole 
guerrier ; 


— au niveau de la troisieme fonction :/a charrue est l’outil ara- 
toire par lequel nait | ‘abondance. 


Il y a lieu de rappeler, encore et toujours, que lorsque I’Irlande a 
voulu mettre en jeu les fonctions (comprises comme des arts et non 
comme des vertus sociales), elle !’a fait, au début du Cath Maighe Tui- 
readh, sous le patronage du dieu Lug. En outre il n’y a ni éleveur ni 
agriculteur dans les dieux du panthéon mais, en troisiéme fonction, en la 
personne de Lug le « polytechnicien », uniquement des spécialistes du 
travail du bois et du métal (voir les Vextes mythologiques irlandais \, |, 
p. 94-95). La troisiéme fonction, en Poccurrence, n’est pas asservie aux 
deux premieres, elle leur est doctrinalement subordonnée et, technique- 
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ment, elle est confiée a la surveillance du roi. C’est une des raisons pour 
laquelle — nous l’avons déja dit mais il n’est pas inutile de le répéter — 
le soin des récoltes et de la fécondité n’est pas confié a une divinité spé- 
cialisée de « troisiéme fonction » mais tout simplement au dieu-druide en 
personne, le Dagda. 
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LA SOCIETE DIVINE, 
BASE DE LA SOCIETE HUMAINE 


Le panthéon celtique selon César et PIrlande 


Dans le chapitre qui précéde nous avons posé en quelque sorte la 
base pratique de l’idéologie en partant de l’organisation humaine de la 
société telle que la décrivent, idéalement peut-étre mais, en tout cas, avec 
assez de précision pour nous, le Manavadharmasastra dans \’Inde et, 
dans le monde celtique, un bref passage de César dans le De bello gallico, 
corroboré par la tradition irlandaise selon le Cath Maighe Tuireadh. Nous 
avons vu les convergences et les divergences, les secondes étant, somme 
toute, mineures quant a ensemble et a I’essentiel. 

Mais, comme il a traité la société humaine des druides, des equiles et 
de la supposée trés malheureuse plebes gauloise, César a traité la société 
divine, c’est-a-dire ce que l’on nomme d’une maniére générale d’un 
terme grec, assez inexact dans le cas des Celtes : le panthéon. 

Nous mettrons ainsi un terme provisoire aux essais — ou aux taton- 
nements, comme I’on voudra — qui nous ont servi, depuis 1966, a 
dégager les dieux celtiques de l’imagerie d’Epinal dans laquelle une série 
d’ouvrages catastrophiques (longtemps l'un des plus nuisibles fut celui 
de Jan de Vries, Keltische Religion paru en 1961 pour Pédition allemande 
et en 1963 pour l’édition frangaise sous le titre La Religion celtique + 
d’autres, encore plus dommageables, sont depuis venus s’ajyouter a4 une 
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liste pourtant déja longue) les ont plongés et les maintiennent depuis 


bient6t un demi-siécle : 


— Introduction générale a l'étude de la Tradition celtique (1967), 
p. 32-34 (nouvelle édition a paraitre) ; 


— La Civilisation celtique (1978 ; réédition revue et augmentée en 
1990 et en 2015), p. 111-123; 


— La Souveraineté guerriére de l'Irlande (1983 ; nouv. éd., 2016, 
p. 12-16), dont nous reprenons ci-aprés, dans une autre « éco- 
nomie », une partie des termes. 


Le lecteur pourra se reporter aussi, en attendant de prochains déve- 


loppements, au résumé ou condensé doctrinal que nous avons publié dans 


la revue Connaissance des religions, V, 1 (juin 1989. p. 23-32), sous le 


titre « La Souveraineté celtique : autorité spirituelle et pouvoir tempo- 


rel». 


Nous regretterons, dans notre bref cheminement, que G. Dumézil 


n’ait rien esquissé a propos des dieux celtiques dans son petit ouvrage, 
Les Dieux des Indo-Européens (Paris, PUF, 1952, 144 pages). Mais il a 
toujours été trés prudent a propos du panthéon celtique. Noblesse oblige, 


le texte capital et pratiquement le seul est celui dans lequel César ex- 


plique aux Romains, en une bréve et dense lecon, les dieux des Gaulois : 
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« Ils honorent Mercure comme le plus grand dieu. Ce sont ses statues 
qui sont les plus nombreuses. IIs le considérent comme Il’inventeur de 
tous les arts, le guide sur les routes et dans les voyages. Ils pensent qu’il a 
le plus grand pouvoir pour tout ce qui concerne l’argent et le commerce. 
Apres lui viennent Apollon, Mars, Jupiter et Minerve. Hs ont a leur sujet a 
peu pres la méme idée que les autres nations : Apollon chasse les mala- 
dies ; Minerve enseigne Ics rudiments des arts et des métiers ; Jupiter a 
empire du ciel; Mars régit les gucrres. C’est a lui, quand ils ont décidé 
de livrer bataille, quwils vouent généralement ce qu’ils auront pris a la 


guerre. Quand ils ont vaincu, ils lui immolent les animaux pris et rassem- 
blent tout le reste en un scul endroit. Dans beaucoup de cités il est 
possible de voir des tertres de ces dépouilles élevés en des lieux consa- 
crés. Il ne s’est pas souvent produit que quelqu’un, négligeant la 


prescription religicuse, ou bien cachat chez soi son butin, ou bien osat 
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toucher a ce qui était exposé. Cela est sanctionné par le supplice le plus 
cruel accompagné de tortures. » (Traduction Constans, Paris, Les Belles- 
Lettres, 1954, p. 188-189). 


Afin d’éviter toute redite, nous ne reviendrons pas sur les points sui- 
vants que nous considérerons comme acquis. 


Le comparatisme de César est empirique, expérimental et rudimen- 
faire: il constate l’existence de divinités gauloises dont il définit, a 
Pusage d’intelligences romaines, le champ d’action théologique par des 
théonymes romains. C’est pour cette raison facile a comprendre qu’il n’a 
pas indiqué les noms celtiques et qu’il n’est pas allé au-dela de cing théo- 
nymes. Il ne saurait étre question de taxer le proconsul de légéreté ou, 
sans preuve absolue et irréfutable, d’inexactitude. De méme, il fait la 
comparaison négative que les Germains n’ont pas de druides. Mais il ne 
dit nullement qu’ils n’ont pas de prétres. 

La base comparative est concentrée dans la remarque De his eandem 
fere quam reliquas gentes habent opinionem (« ils ont sur eux presque la 
méme opinion que les autres nations »),. Mais la comparaison n’est pas 
exprimeée : elle est implicite, a usage de lecteurs qui connaissent l’usage 
romain ou la théologie romaine et en déduisent par eux-mémes la ou les 
différences avec l’usage ou la croyance des Gaulois. On ne peut comparer 
que ce qui est a la fois comparable et différent : en l’occurrence, la com- 
paraison ne vaut que s’il y a une ressemblance ou des points communs. 

Le témoignage de César vaul aussi pour le premier siécle avant 
notre ere, c’est-a-dire pour ce que Dumézil a nommeé la « vieille reli- 
gion », antérieure a l’époque gallo-romaine. Il se démarque donc ipso 
facto de la « religion gallo-romaine » que nos contemporains confondent 
parfois si facilement et si volontiers avec la religion ccltique de haute 
époque. Mais il serait, il est incongru et partaitement stupide de se servir 
des témoignages, iconographiques ou autres, de [’époque gallo-romaine, 
pour contredire César ou annihiler les preuves qu'il fournit (nous ren- 
voyons a notre article, « Remarques sur la religion gallo-romaine : 
rupture et continuité », in Aufstieg und Niedergany der rémischen Wel, 
Geschichte und Kultur Roms im Spiegel der neucren borsclnng, Berlin- 
New York, 1986, II, 18-1, p. 423-455). 

Les cinq dieux ainsi énumérés par César forment tout le pantheon, 
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sans lacune ni débordement ni prolongement d’aucune sorte. Lug étant un 
cas particulier parce qu’il serait, en terminologie sanskrite, ativarna, 
c’est-a-dire « hors caste» par le haut, ce qui ne nous dispense pas 
d’examiner son cas, tous les théonymes celtiques, quels qu’ils soient, 
toutes les innombrables divinités ou numina gaulois ou irlandais doivent 
trouver leur place, grande ou petite, dans l’une des cing « rubriques » 
ouvertes par César. I] va sans dire aussi que les cing théonymes énumérés 
par cet auteur important (quatre plus un) s’inscrivent dans le cadre tri- 
fonctionnel et que, s’il se découvre une anomalie, elle est due a César et 
non a la structure celtique. César échappe enfin a priori au reproche 
d’avoir gauchi ou dévié les fonctions originelles par ou vers un excés de 
technicité. 

Nous prévenons enfin que ce qui suit dans les prochaines pages n'est 
toujours pas une étude de détail des dieux de la Gaule et de I’Irlande, le 
moment n’en est pas encore venu. II ne faut donc pas nous reprocher de 
ne pas la faire ici: nous nous proposons simplement, chemin faisant, de 
montrer que la société divine, organisée pour le gouvernement de la so- 
ciété humaine, est tout naturellement fidéle a l’idéologie tripartie des 
Indo-Européens, ce qui entraine ipso facto la trifonctionnalité fonciére de 
la société celtique, méme si, au cours du Moyen Age, la christianisation 
de I’Irlande la détériore quelque peu apres |’avoir abolie dans le principe, 
ce qui a conduit Dumézil a envisager (Idées romaines, Paris, Gallimard, 
1969, p. 159), ce que nous avons déja critiqué, que « dans 1’Irlande mé- 
diévale, les derniers textes “paiens’’ eux-mémes réduisent le service du 
druide @ n’étre qu’un métier parmi les autres », interprétation que notre 
présentation du Cath Maighe Tuireadh annule ipso facto. 


Du reste, du point de vue de la définition fonctionnelle et classifica- 
toire la distinction de I’humain et du divin, comme celle du mythe et de 
Phistoire, est inutile en ce sens que le divin absorbe ’humain comme le 
mythe absorbe l’histoire. Concluons une fois pour toutes que 
explication de la structure trifonctionnelle de la société celtique, la ou 
elle est saisissable, c’est-a-dire en Gaule et, surtout, en Irlande, passe 
inévitablement par celle des divinités ct des personnages mythiques qui 
animent les scéla ou « récits » archaiques de l’Irlande dont le caractére 
traditionnel est indiscutable (voir la définition que nous en avons donnée 
dans Les Druides, éd. 1986, pp. 88-97 et 416a-417b). 


124 


LA SOCIETE DIVINE. — BASE DE LA SOCIETE HUMAINE 


MERCURE (irlandais Lug, gaulois Lugu-s, gallois Llew) 


Dieu lumineux par excellence, attesté dans la toponymie antique par 
une vingtaine de témoignages, dont le nom de la ville de Lyon (Lugu- 
dunum) dans lequel on soupcgonne un trés important sanctuaire en méme 
temps qu’un théonyme trés ancien (voir Christian-J. Guyonvarc’h, 
« Notes de toponymie gauloise », in Celticum 6, 1963, p. 368-376), Lug 
est surtout connu par son nom irlandais médiéval (moderne Lugh, avec 
aspiration finale du -gh). D’aprés le Cath Maighe Tuireadh il posséde 
toutes les capacités et assume ou transcende toutes les fonctions de tous 
les autres dieux. Son épouse est Eithne, personnification allégorique de la 
souveraineté, et sa mére adoptive est Tailtiu, qui est la « terre » d’Irlande. 
Mais sa mere, Eri(u), autre nom de I’ Irlande, est de la race des Fomdire et 
son grand-pére Balor est tué par lui d’une pierre de fronde a la fin de la 
bataille de Mag Tured. 

Lug a donc la double appartenance et le double pouvoir sur le monde 
céleste et le monde infernal. Sa féte, Lugnasad (qui correspond sur le 
continent au Concilium Galliarum annexé par le culte officiel d’ Auguste 
dés le début du I siécle de notre ére) ou « assemblée de Lug » est la féte 
du roi en tant que maitre de l’abondance et garant de la prospérité du 
royaume. Il est « hors classe » en ce sens qu’il est « toutes les classes », 
étant bien entendu que son appartenance essentielle est celle de tous les 
dieux, la premiére classe sacerdotale. II est a la fois prétre, guerrier (ce 
qui explique certains de ses aspects noirs) et artisan (du bois et du métal). 
Et quand César le nomme « l’inventeur de tous les arts », il n’indique 
jamais qu’une faible partie de ses capacités. I est aussi le dieu des mar- 
chands et des voyageurs, ce qui correspond au moins a lune des 
caractéristiques de son homologue romain. A cause des capacités tech- 


niques de Manawyddan (en tant que cordonnier, ce que (Irlande ignore) 
dans le Mabinogi de Math et du role de Manannan dans la conception du 
roi Mongan (voir les Textes mythologiques irlanduis \, 1, p. 203-232), 
nous soupconnons ce dernier d’étre un surnom ou un autre nom de Lug 


mais c’est un point sur lequel nous reviendrons plus en détail dans un 
autre ouvrage. 

Le surnom théologique samildanach a, il y a peu de temps, (rompeé 
Georges Dumézil, qui a pris le sens de dam au pied de la Icttre 
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« La place de Lug-Mercurius dans la structure théologique n’est pas 
aisée a déterminer, mais il ne semble prolonger aucune figure divine indo- 
européenne : en lui éclate l’originalité des Celtes, comme aussi dans le 
fait si caractéristique que, dans l’abatardissement gallo-romain de la 
vieille religion, les plus grands dieux se transforment sans peine et ne sur- 
vivent que transformés en dieux de métiers et de corps de métiers. »» (Op. 
cit, p. 208). 


Mais dan, que ce soit dans le texte du Cath Maighe Tuireadh ou en 
composition dans le surnom de sam-il-dan-ach, nest pas seulement un 
terme technique artisanal mais aussi et surtout la désignation d’un « art ». 
Il ne faut pas se méprendre sur le sens du nom ou surnom divin : ce der- 
nier n’est pas, ne saurait étre limité a la troisiéme fonction et l’initiation 
dont il est le signe ne saurait étre uniquement artisanale. En fait, Lug est 
un « roi du monde » flanqué de ses deux assesseurs, lesquels sont, dans le 
Cath Maighe Tuireadh, ses deux « fréres », Dagda, le dieu-druide et le 
druide divin, dieu de l’amitié et des contrats, maitre du temps chronolo- 
gique et atmosphérique, et Ogme, le « champion », maitre de la partie 
magico-guerriere de la souveraineté. Si la franc-macgonnerie écossaise est 
archaique et fort ancienne, elle ne l’est pas encore assez pour nous avoir 
conserve autre chose que I’ initiation artisanale. I] est assez paradoxal que 
ce soit dans le récit du Mabinogi de Math que les aspects de Llew 
(l’équivalent gallois du Lug irlandais) soient les plus archaiques par les 
liaisons avec l’eau de son « frére » Dylan et les interdits que jette sur lui 
sa mére Arianrhod (voir au chapitre IV, infra et cf. G. Dumézil, « Re- 
marques comparatives sur le dieu Scandinave Heimdall », in Etudes 
celtiques, VIII, 1959, p. 283, note 1). 

Il doit étre tenu pour définitif que Lug, interrogeant ses subordonnés 
pour savoir ce qu’ils feront dans la Bataille de Mag Tured, ne se conduit 
pas en artisan ou en divinité dun panthéon artisanal mais en dieu su- 
préme d’un Olympe ot chacun sait ce qu’il a a faire. Cela étant, du haut 
en bas de I’échelle des fonctions, expression irlandaise des dana ou 


« gens d’art» s’applique aussi bien aux druides spécialisés, détenteurs 
d’un savoir, qu’aux artisans de toutes sortes, spécialistes du métal, du cuir 
et du bois, détenteurs dun « savoir-faire ». On pourrait facilement com- 
parer a celles de Lug les multiples capacités d’Odhinn dans la mythologie 


Scandinave, celles en particulier que décrit Snorri Sturluson dans 
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l Ynglingarsaga (voir la traduction francaise facilement accessible 
d’Ingeborg Cavalié, La Saga des Ynglingar, Paris, Editions du Porte- 
Glaive, 1990, p. 53-62). 


JUPITER (irlandais Dagda) 


Le Dagda, qui correspond aussi a I’ Indien Mitra, est tout ce qui est : 


— clair, doux, agréable ; 


— réglé, ordonne. 


Il est le dieu de l’amitié, du contrat, du savoir et de la sagesse. II est 
le dieu du temps chronologique et atmosphérique et, par conséquent, le 
dieu de |’éternité et le maitre des éléments. I] est aussi le dieu de la terre 
et de la paix, de tout ce qui est proche de homme comme I’Indien Mitra 
et, au fond, comme le Grec Zeus. Au contraire de Lug, qui n’a que peu de 
surnoms identifiables, connus ou usités, le Dagda est assez bien pourvu 
d’épithétes divines : 


— Eochaid (de ivo-katu-s « qui se bat par l’if »), Ollathir (« pére 
puissant ») ; 
— Dagda « dieu bon » (cf. le gaulois Esus, de veso-s « optimus ») ; 


— Ruad Rofhessa « Rouge de la Science parfaite ». 


A ce titre il est le patron des druides, des médecins et des filid ou 
poetes. Il ne patronne la troisieme fonction que par Ie biais de son chau- 
dron qui assure l’abondance cependant que lui-méme surveille les 
récoltes, mais la prospérité et la paix, dans Inde, appartiennent aussi a 
Mitra. 

Mais a aucun moment il n’est proche de l’artisanat, si ce nest par sa 
fille Brigit qui est, entre autres, la protectrice des forgerons. Son épouse, 
la Morrigan, est la déesse de la guerre, et, lorsqu’il combat ou Gnumére ce 
qu’il fera au combat dans le Cath Maighe Tuireadh, Cest en technicien 
de la magie druidique et sacerdotale qu’il s’annonce, du reste sous les 
ordres de Lug. Si nous n’avons aucun témoignage structuré de son savoir 
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sacerdotal, c’est vraiment parce que la nature du seul texte irlandais tri- 
fonctionnel ne s’y préte pas. On remarquera d’ailleurs que, dans le long 
interrogatoire technique préliminaire de Lug, lorsque se prépare la grande 
bataille contre les Fomdire, encore et toujours dans le Cath Maighe Tui- 
readh (voir supra), c’est le Dagda qui est interrogé le dernier : il a bien, 
dans son domaine spécialisé, le sacerdoce et la guerre. Georges Dumézil 
(Les Dieux souverains des Indo-Européens, Paris, Gallimard, 1977, 
p. 170-171) a comparé le tandem Dagda-Mac Oc et le couple romain 
Jupiter-Terminus pour illustrer le conflit, résolu partout de maniére ana- 
logue, du Jeune et du Vieux. I] déplore a ce propos que « le polythéisme 
irlandais n’a survécu que dans des récits romancés ou se dilue l’ancienne 
théologie des personnages ». 

Mais encore avons-nous la chance que ces récits existent et que la 
dilution de la théologie ne soit pas telle que nous ne puissions en déter- 
miner les contours. 


MARS (irlandais Ogme, gaulois Ogmios) 


César décrit laconiquement le Mars gaulois comme celui qui « régit 
la guerre », c’est-a-dire qu’il dirige la guerre mais ne la fait pas lui- 
méme; c’est le Mars Mullo (« aux tas de butin »») de quelques documents 
épigraphiques gallo-romains). L’Irlandais Ogme, mieux attesté que le 
gaulois Ogmios (sur qui nous possédons une page magnifique de Lucien 
de Samosate) est, comme son homologue indien Varuna : 


— lout ce qui sombre ; 


— violent, brutal, dérégle. 


II est le dieu de la guerre et de la violence, de la magie, de |’écriture 
et de l’éloquence. I] est le conducteur des morts dans P Autre Monde et le 
lointain ancétre de la danse macabre médiévale. II est le dieu sans nom, a 
qui on préte, parfois a usage des étrangers, un surnom de substitution 
n’enfreignant pas l’interdit, ce qui rend compte de Pallure grecque de sa 
dénomination celtique, aussi bien en Gaule qu’en Irlande (encore qu’il 
n’existe aucun mot ou nom gree de cette forme). Par opposition au Dag- 
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da, les Irlandais ont surnommé El/cmar (« trés mauvais » ou « grand 
envieux ») dans le récit christianisé du cycle d’Etain, Altrom Tige Da 
Medar ou « Nourriture de la maison des deux gobelets ». 


La difficulté celtique est ici double et elle explique tous les erre- 
ments relatifs 4 « Mars »: 


— dune part Dagda et Ogme sont associés dans I’exercice de la 
souveraineté, l’un détenant l’autorité spirituelle (tout en ayant le 
droit de faire la guerre, mais sans jamais exercer la fonction 
royale) et autre exercant le pouvoir temporel sous sa forme la 
plus brutale et la plus contraignante (Vimperium romain !); ils 
forment un couple indissociable et antithétique analogue au duel 
Mitra-Varuna dans |’Inde védique ; 


— d’autre part la fonction guerriére se subdivise en deux niveaux : 


— magico-guerrier avec Ogme qui est le trenfer ou « homme 
fort » ; mais le dieu souverain est en fait 4 bien distinguer du 
« champion », de type herculéen, qui combat pour le compte 
du roi, 


— royal, régulateur et distributeur avec Nuada (la forme brit- 
tonique est Nodons, gallois Nudd, breton Nuz) qui est le roi 
des Trtatha Dé Danann. Mais |e roi ne représente pas les 
trois classes : il est surveillé par la premiére classe sacerdo- 
tale, il commande a la deuxiéme classe militaire et il 
surveille lui-méme la troisiéme classe productrice et artisa- 
nale avec laquelle il a, en tant que roi, des rapports 
immeédiats parce qu’il est, en tant que régulateur de la socié- 
té, le garant de la prospérité et du bien-¢tre de ses sujets. 


S’opposent ainsi, a l’intérieur de la deuxiéme fonction, deux as- 
pects : celui du champion, qui résume et condense la violence et la force 
brutale que la société canalise et utilise a son profit sous le controle du 
dieu de la guerre, et celui du roi qui, extrait de la classe guerri¢re sous le 
contrdle des druides, maintient l’équilibre et la prosperité de la société 
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par ses dons et ses générosités. C’est ce que Rome traduisait fonctionnel- 
lement et autrement par la hiérarchie du flamen dialis au niveau de 
Jupiter-Dius qui détient la souveraineté magico-religieuse, du flamen 
martialis, au niveau du Mars Bellator, dieu des milites, et du flamen qui- 
rinalis, au niveau de Ouirinus-Vofionus qui est un Mars Pacifer. On ne 
peut pas comprendre de maniére différente l’aspect « pacifique » du roi 
en tant que « guerrier ». Dumézil avait jadis, dans Jupiter-Mars-Quirinus 
et dans La Religion romaine archaique (éd. 1966, p. 147 et suiv.), trés 
bien expliqué la hiérarchie des trois flammes majeurs, du rex et du ponti- 
fex maximus. Le couple du rex et du flamen dialis est ainsi le strict 
équivalent romain, trés affaibli, du couple celtique du roi et du druide 
cependant que le pontifex maximus cumule les deux pouvoirs. 

Le roi est donc, en quelque sorte, le « moteur » immobile de la so- 
ciété. Son élection le hausse au niveau de la classe sacerdotale, dont il 
adopte aussitdt la couleur symbolique, le blanc. Le roi irlandais ne parti- 
cipe pas au combat mais sa présence est indispensable a la victoire. 
L’équivalent brittonique de Nuada, Nodons, dont le nom est attesté par 
quelques inscriptions tardives dans un temple romano-breton a Lydney 
Park, prés de l’embouchure de la Severn, est correctement assimilé a 
Mars (voir Francoise Le Roux, « Le dieu-roi Nodons-Nuada », in Celti- 
cum V1, Rennes, 1963, p. 427-454). Cela explique la « collaboration » du 
roi, qui ne participe pas au combat, et du champion qui, sans étre souve- 
rain, fait la guerre pour le compte du roi. 

Cela explique aussi et surtout |’expression de César Martem bella 
regere « Mars régit les guerres ». César n’a rien dit du roi puisque la 
Gaule politique qu’il observait directement (celle des Eduens) n’en avait 
plus. Mais dans d’autres cités de Gaule il y en avait encore et César le 
savait pertinemment. I] a exprimé succinctement une réalité constante en 
définissant un dux bellator dont le rdle, le champ d’action théologique est 
indiscutable du seul fait du choix du verbe : bella regere au lieu de bella 
facere ou parare, instruere ou comparare. Le Mars celtique continental, 
dieu ou roi, régit, conduit, commande la guerre mais ne la fait pas lui- 


méme. Mais le druide, lui, fait librement la guerre s’il en ressent le besoin 
parce que la structure double de la divinité souveraine |’y autorise, au 
contraire du guerrier qui, fimité dans ses fonctions et dans ses ambitions, 
n’a pas acces au sacerdoce (voir a ce sujet les explications apportées dans 
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I’Introduction et dans le chapitre X de La Souwveraineté guerriére de 
l'Irlande, éd. 2016, p. 9-12 et 129-133). 

C’est le dieu-médecin qui répond a la définition de César Apollinem 
morbos depellere « Apollon chasse les maladies ». Mais ce n’est pas son 
nom qui évoque la fonction médicale (dian cecht [a la] « prise rapide »), 
ce sont ceux de ses enfants et ils évoquent cette fonction telle que la défi- 
nit lexicalement le latin medicus : Miach «boisseau» et Airmed 
« mesure »». Diancecht est pére de Cian, lui-méme pere de Lug. Mais il 
n’est pas I’Apollon dans son aspect lumineux (qui est Lug) et il n’est pas 
davantage |’Apollon, dieu de la jeunesse (qui est Aengus, ou le Mac Oc, 
fils du Dagda). 

Théoriquement, la médecine ressortit a la « troisieme fonction » en 
tant que technique. Mais le médecin est un druide et la médecine s’étage 
ou se répartit, dans ses principes, ses techniques ou ses procédés, sur les 
trois fonctions ; elle peut étre: 


— incantatoire (premiére fonction) ; 
— sanglante (deuxieme fonction) ; 


— végétale (troisieme fonction). 


La répartition des niveaux trifonctionnels de la médecine se fait 
entre Diancecht lui-méme (incantation), ses deux fils Miach et Octriuil, 
dont l’un est un doublet de l’autre (chirurgie) et sa fille Airmed qui régit 
l’emploi des herbes médicinales. C’est évidemment la médecine végétale 
qui a laissé le plus de souvenirs (en particulier dans le folklore) mais les 
deux autres ne sont pas négligeables dans les textes. 

On remarquera déja quil n’y a guére de difference entre 
organisation du panthéon et celle de la société humaine, a ceci pres que 
cette société humaine ne se composerait guére que de druides, de rois et 
de guerriers. Autrement dit le panthéon tel que nous avons analysé jus- 
qu’a présent ne représente, n’exprime que la souveraineté. 


MINERVE (irlandais Brigit, Boand, Eithne, Etain, Ana, Dana, ete.) 
Il reste les artisans ou des dana, point épineux de explication. Mais 


Is 
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il nous suffit de constater qu’ils sont sous le patronage de la déesse Brigit 
et que cette derniere est aussi une déesse souveraine qui, sous des noms 
différents (lesquels sont autant d’aspects possibles de la divinité), est ou 
peut étre, simultanément ou tour a tour, la fille, la sceur, l’?épouse ou la 


mere de chacune des grandes divinités souveraines. 
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Sous le nom de Brigit, elle est fille du Dagda comme Minerve 
est fille de Jupiter. C’est sans nul doute pour cette raison qu’elle est 
la patronne des poetes, des forgerons et des médecins et que le 
Glossaire de Cormac \a nomme mater deorum Hibernensium, la 
« mére des dieux de I’Irlande », ce qui en fait un personnage com- 
plexe, a la fois la fille et la mere de son pére (en généalogie 
humaine) et, en termes fonctionnels, une divinité a la fois sacerdo- 
tale et artisanale puisque les filid « poétes » ressortissent a la classe 
sacerdotale, que les médecins sont a cheval sur le sacerdoce et la 
technique artisanale, et que les forgerons sont des artisans dont 
Pactivité, comme celle de tous les artisans, est un « art » qui leur 
apporte parfois le titre de « docteur » (o/lamh), voire de « druide » 
(druigoba) a titre laudatif (mais non catégoriel !). Comme dans le 
cas du dieu-médecin, le dieu-forgeron Goibniu n’est pas confiné 
techniquement a la troisiéme fonction : il fabrique aussi bien les 
armes du guerrier que les outils de l’artisan. 


Sous le nom de Boann (*bo vinda « vache blanche»), la 
Boyne, elle est l’épouse d’Ealcmar, qui est un autre nom d’Ogme 
mais aussi la maitresse du Dagda et la mére d’Aengus « choix 
unique » ou Mac Oc « fils jeune »». 


Sous le nom d’Etain, elle est femme de Midir (peut-étre un 
autre nom du Dagda) et elle est disputée entre lui et Eochaid (autre 
nom du Dagda évhémérisé comme roi d’Irlande) dans les versions 
les moins christianisées du cycle d’Etain, le Tochmarc Etaine ou 
« Courtise d’Etain ». 


Sous le nom de Fand « hirondelle », elle est l’épouse de Ma- 
nannan, dieu de I’Autre Monde et probablement un autre nom de 
Lug, dont I’épouse se nomme aussi Ebliu ou Eithne (variantes du 
nom d’Etain). Elle a, avee Ctichulainn, une liaison qui tourne mal. 
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Sous le nom de Morrigan « Grande Reine», elle est enfin 
l’épouse du Dagda et il est normal, a cet égard, que le dieu-druide 
ait pour épouse la déesse de la guerre. 


Sous les noms de Ana, Dana, elle est enfin la mére des dieux, 
ce qui est tres clairement exprimé dans le nom générique des Tia- 
tha Dé Danann ou « gens de la déesse (D)ana ». 


La classe sacerdotale est ainsi unique, indivise et ce sont les druides 
qui, dans la société divine comme dans la société humaine, contrdlent les 
trois niveaux de la hiérarchie fonctionnelle. Le druide est, au nom des 
dieux souverains, le vérificateur du bon fonctionnement de la société 
humaine dont le roi est le régulateur. C’est le druide qui sait, et qui dit, si 
le roi est bon ou mauvais et qui, au besoin, pratique la sanction de la sa- 
tire, mortelle ou non. 

La classe guerriére, aspect agissant de la souveraineté, est double, 
magico-guerriere, violente et destructrice, et royale, régulatrice et distri- 
butrice. Le roi, extrait de la classe guerriére sous le contrdle des druides, 
est aussi le responsable immédiat du bon fonctionnement de la « troi- 
siéme fonction » artisanale et productrice. Il est le pivot et le moteur 
immobile de la société humaine. 

La troisieme classe, artisanale, médicale, productrice d’abondance, 
de prospérité, de joie, de paix, est a la fois triple et multiple. Mais, si Cé- 
sar ne nomme aucun artisan gaulois, c’est parce qu’il a déja attribué 
globalement la surveillance et le patronage de !’artisanat 4 Minerve 
puisque c’est elle qui enseigne les « rudiments des arts et des tech- 
niques » (Minervam operum atque artificiorum initia tradere). Cela ne 
doit pas étre confondu, par une lacune de César qui serait inexplicable, 
avec la capacité polytechnicienne de Lug-Mercure (emmium inventorem 
artium). On notera aussi que César ne parle pas davantage des agricul- 
teurs-éleveurs alors que, a l’évidence, la Gaule — tout comme plus tard 
I’Irlande — était un pays a l’ayriculture riche et prospére. Le probleme 
posé par ce silence partiel est au moins résolu en Irlande ot la distinetion 
est minutieusement faite entre les des dana ou « gens dart » et les hd- 
aire ou « possesseurs de bétail ». 

La premicre expression est qualificative, non classificatoire, et dé- 
signe quiconque possede un art ou un savoir, infellectucl ou manuel, du 
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druide au forgeron. L’Irlande, méme christianisée, nomme aussi nemed 
« sacré » quiconque exerce ou posséde une fonction ecclésiastique ou 
profane, honorable, honorifique ou élevée. La seconde est catégorielle et 
juridique : elle s’applique a quiconque posséde en propre du bétail et, par 
conséquent, appartient a la catégorie des hommes libres. A partir d’un 
certain degré de richesse le b6-aire change de nom et devient le aire desa 
ou noble de cinquiéme classe, le noble de premiere classe étant le ri- 
rurech ou roi supréme d’Irlande. Autrement dit, c’est le roi qui est le plus 
grand possesseur de bétail. I] n’en est pas pour autant a ranger dans la 
troisieme classe des producteurs et des éleveurs. C’est trés certainement 
pour cette raison que, nulle part dans le monde celtique, les éleveurs ou 
agriculteurs ne sont mentionnés dans les classifications ou Jes nomencla- 
tures fonctionnelles. 


La notion d’ethnie et de pays 


César a été accusé, a bon droit, de ne pas avoir été, dans son De bel- 
lo gallico, un historien tres str parce qu’il déforme trés souvent les 
événements qu’il relate (Michel Rambaud, « L’Art de la déformation 
historique dans les Commentaires de César » Annales de l’université de 
Lyon IIT, 23, Paris, Les Belles-Lettres, 1953). Assez souvent aussi, il 
omet, ou il ne comprend pas ce que nous souhaitions qu’il comprit. Il ne 
faut pas revenir sur les conclusions de Michel Rambaud : il a raison mille 
fois pour une. Mais, moins exigeants que les historiens, ou ayant plus de 
chance, nous avons estimé, sur picces, que César n’était ni sociologue 
trop faussaire ni mythographe trop menteur : il a donné un schéma accep- 
table, vérifié par la comparaison insulaire, de la société et de la religion 
des Gaulois (voir Les Druides, 6d. 1986, p. 14 et suiv.) Et, sans méme 
avoir a consulter Jér6me Carcopino, qui a été, pour un siécle, en, France, 
«Phomme de César», nous savons quil a été un bon général et un 
homme politique avisé, ce qui, en dehors de toute considération d’ ordre 
moral, a permis a histoire de le connaitre. Par contre, César est, du 
moins de notre point de vue, un philologue exécrable puisque sa connais- 
sance du celtique s’arréte a trois mots de gaulois: @ruis « druide », 
vergobretus, nom dun magistrat cl dune magistrature chez les Eduens, 
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et ambacti « ceux qui entourent ». Hirtius ajoute a cela, dans le Livre 
VIII, le nom du gutuater « (druide) invocateur », dont on a cru, pendant 
longtemps, que c’ était aussi un nom propre. 

Et encore nous faut-il avouer que le philologue exécrable, par ces 
seuls trois mots, nous est encore précieux puisque, sans lui, nous ne con- 
naitrions pas la forme la plus ancienne du nom des druides, nous 
n’aurions aucune certitude quant ala nature du vergobretus et nous igno- 
rerions le nom et le sens du nom des ambacii. 

A-t-il été bon géographe et bon ethnologue ou, plut6t ethnographe ? 
La question vaut d’autant plus la peine d’étre posée que c’est sur le De 
bello gallico que reposent beaucoup d’idées ou de convictions contempo- 
raines sur ]a constitution et les dimensions de la Gaule: 


« La Gaule est, dans son ensemble, divisée en trois parties, dont l’une 
est habitée par les Belges, l’autre par les Aquitains, la troisiéme par ceux 
qui sont nommés Celtes dans leur propre langue et Gaulois dans Ja notre. 
Ils sont tous différents par la langue, les institutions, les lois. La Garonne 
sépare les Gaulois des Aquitains, la Marne et la Seine les séparent des 
Belges. Les plus courageux de tous sont les Belges, parce qu’ils sont les 
plus éloignés de la civilisation et de la culture de la Province et que c’est 
chez eux que vont le moins souvent les marchands qui apportent ce qui 
est propre a amollir les courages. Ils sont les plus proches des Germains 
qui habitent au-dela du Rhin et avec lesquels ils sont continuellement en 
guerre. Pour cette raison aussi, les Helvétes sont supérieurs en courage 
aux autres Gaulois, parce qu’ils livrent des combats presque quotidiens 
aux Germains, soit qu’ils leur interdisent leurs lronticres, soit qu’eux- 
mémes portent la guerre chez eux. La partie dont il a été dit qu’elle est 
occupée par les Gaulois commence au Rhéne et elle est Itmitée par la Ga- 
ronne, |’Océan et les frontiéres des Belges. Elle touche aussi, en partant 
des Séquanes et des Helvétes, le Rhin et elle regarde vers le Nord. La 
Belgique commence aux frontiéres les plus Gloignées de la Gaule ct elle 
regarde vers le cours inférieur du Rhdéne, au Nord et a Vist. L’Aquitaine 
touche a la Garonne, aux Pyrénées et a cette partie de FOcéan qui borde 
Espagne. Elle regarde vers l'Ouest et le Nord. » (Praduction Constans, 
op. cil., p. 2-3 ; éd. Klotz, Leipzig, 1952, p. 1-2). 


LA SOCIETE CELTIQUE 
A priori, exposé de César n’est pas clair. Il en ressort : 


— que la Gaule, Gallia, comprend trois parties : 


— Belgique, 
— Aquitaine, 


— Celtique ; 
— mais que seuls les Celtes, ou Gaulois, peuplent la Celtique. 


César ne dit donc pas que les Belges et les Aquitains sont des Celtes. 
Ainsi, selon lui, la Gaule pourrait étre peuplée d’allogenes cependant que 
les Gaulois proprement dits seraient confinés entre la Garonne et la 
Marne. 

C’est aussi tres confus: César précise que, de tous, les Belges sont 
les plus courageux parce qu’ils sont au contact des Germains, qui trans 
Rhenum incolunt « qui habitent au-dela du Rhin », expression qui a pu 
encore servir d’argument politique dans la premiére moitié du X X° siécle 
mais qui, pour notre propos, est singuliérement vague. Par contre les Hel- 
vetes, eux, qui ne forment pas une nation distincte comme les Belges ou 
les Aquitains, pour la méme raison germanique, reliquos Gallos uirtute 
praecedunt « emportent en courage sur tous les autres Gaulois ». Que 
désigne exactement le mot Galli chez César? A ne lire que lui nous n’en 
savons trop rien. 

Et ce n’est surtout pas complet: c’est seulement en fin de para- 
graphe que César nomme la frontiére septentrionale de la Belgique, le 
Rhin, et méridionale de l’Aquitaine, les Pyrénées. Et, comme si la Nar- 
bonnaise n’était déja plus la Gaule, César la mentionne comme faisant 
déja partie du monde romain, et il n’est pas question de la Gaule cisalpine 
tant César est pressé d’aborder Ie récit de Paffaire helvéte, prétexte de son 
intervention en Gaule. ; 

C’est donc une trés mauvaise géographie : César se contente de des- 
siner, grosso modo, \es {ronti¢res du pays ou il engage ses légions, 
comme s7il n’avait pas su, trés exaclement des le départ, ce que conte- 
naient ces frontiéres. Cependant, si mauvaise qu’elle soit, cette legon de 
géographie gauloise est la premiére que nous recevions de toute 


136 


LA SOCIETE DIVINE. — BASE DE LA SOCIETE HUMAINE 


l’Antiquité et, comme elle est faite par le premier acteur étranger de 
Phistoire gauloise, il est difficile, voire impossible de la récuser. 

En outre, il est permis d’estimer que n’importe quel auteur de 
l’Antiquité autre que César n’aurait pas fait mieux ou aurait fait pire. La 
premiere description de la Gaule est donc mauvaise pour notre propos 
parce qu’elle enferme des ethnies dans des limites immuables et perpé- 
tuelles. Et personne ne semble avoir remarqué, enfin, que les définitions 
géographiques de César, valables 4 un moment limité dans le temps histo- 
rique, sont susceptibles de s’appliquer surtout 4 un grand ensemble et non 
pas a des ethnies isolées ou a des groupes ethniques. 

César est en cela le prédécesseur de Camille Jullian et le lointain 
fondateur de la conception frangaise moderne et contemporaine de la 
nationalité, celle du peuple qui porte le nom de la terre a laquelle il s’est 
attaché. Ainsi on est — ou plut6t on serait — Belge ou Gaulois parce 
qu’on est né en Belgique ou en Gaule, quelle que soit la nationalité des 
parents. Mais nous verrons trés vite que ce n’est pas cela du tout, que, 
pour tous les Celtes, la nationalité, c’est-a-dire la définition de base d’un 
individu et, a fortiori, d’une « société », par rapport a ce que nous nom- 
mons actuellement un « Etat», passe par l’appartenance, en dehors de 
toute abstraction, 4 un groupe humain, disons une « ethnie » ou une « fa- 
mille » de constitution et de dimension trés précises. II va de soi que cette 
conception de l’appartenance ethnique n’est nullement un facteur de dé- 
sordre et de chaos mais la cause principale de la solidité réelle d’une 
organisation différente. Et pour cette raison aussi il faut remettre en cause 
la phrase de César, hi omnes inter se differunt, qui a servi de base a tant 
d’exégéses erronées. 


L’ organisation de |’Etat celtique et de la société humaine 


S’il est une notion étrangére au monde celtique, c’est celle de 
urbanisation. Aucune langue celtique moderne ma encore de terme in- 
digéne pour traduire le latin urbs, le frangais ville ou Vanglais town En 
irlandais, baile ne signifie que « village» et Pexpression baile mor 
(« grand village ») pour désigner des agglomérations comme Dublin ou 
Londres, n’est qu’une approximation assez lointainc. Dans les autres 
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langues celtiques, la notion de « ville » est liée directement a la christia- 
nisation ou a la romanisation, sans aucune unité d’ensemble. Le gallois a 
tref autrement dit la « tréve » ecclésiastique, et le breton a kér (on de- 
vrait écrire kaer), qui est un emprunt manifeste au latin castra. Et encore 
kér ne désigne, ne peut désigner dans l’usage normal que le hameau de 
quelques fermes ou les quelques maisons groupées de l’habitat rural tra- 
ditionnel, dispersé dans un bocage de pénéplaine ot I’eau de source est 
partout présente. « Retourner chez soi » s’est toujours dit, se dit encore 
mont dar gér, littéralement « aller au village ». 

Mais cet état de chose n’est que le prolongement de tendances et 
d’habitudes antérieures trés anciennes. Nous précisons tout cela, dont la 
connaissance est a la portée de tout un chacun, pour mieux souligner dés 
le départ l’antinomie et l’incompatibilité des notions de base sur les- 
quelles se sont édifiées les cultures celtique et classique, Rome étant 
usuellement qualifiée par le simple substantif latin Urbs « ville ». Si nous 
en croyons les indications de César tout au long du De bello gallico, ou 
les informations patiemment collectées par d’Arbois de Jubainville dans 
ses Recherches sur l’origine de la propriété fonciére (Paris, 1890), 
lopposition n’est pas en Gaule entre la ville (qui n’existe pas!) et la 
campagne mais entre la forét — qui, a l’époque, couvre la majeure partie 
de la superficie du pays — et les champs cultivés. Les foréts gauloises 
sont célébres, a commencer par celle qui recouvre les Ardennes, celles 
aussi des Eburons, des Bituriges, des Carnutes, pour ne rien dire de 
immense forét armoricaine dont la Brocéliande du XII* siécle n’est déja 
plus qu’une faible partie. 

Dans I’Irlande médiévale, il n’y a pas de ville antérieurement a la co- 
lonisation norvégienne ou danoise et la résidence princiére ou royale, le 
dun (le strict équivalent du dunum gaulois), est une sorte de « villa » mé- 
rovingienne entourée d’une palissade et d’un fossé de protection dans 
laquelle vivent le roi, sa famille, ses commensaux, ses serviteurs et ses 
artisans. L’architecture celtique a dti toujours étre simple, efficace et ru- 
dimentaire, adaptée au climat atlantique, relativement humide et frais de 
Europe nord-occidentale et centrale. Le substantif irlandais dun est du 


Par convention orthographique, on distingue la ¢réve, succursale religieuse 
des grandes paroisses géographiques de Basse-Bretagne, de la fréve, la suspen- 
sion des hostilités (NdE). 
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reste apparenté au verbe dunaid «il ferme», ce qui est trés explicite 
quant au sens et a l’étymologie. 

C’est aussi ce que |’on constate en Gaule, ot César ne connait, en 
fait d’agglomérations, que les oppida, autrement dit le nom latin des du- 
num celtiques dont l’exemple le plus connu est celui du nom gaulois de 
Lyon Lugu-dunum, simplifié tardivement par syncope interne en Lugdu- 
num « la ville ou la forteresse de Lug » (nous renvoyons a notre étude sur 
le toponyme gaulois DVNVM, « Notes de toponymie gauloise » 1, in 
Celticum V1, Rennes, 1963, p. 363-376 ; cf. supra, p. 125). 

I] n’y a donc pas eu de structure politique et administrative celtique 
centralisée dans une ville. L’oppidum que décrit César ne devient une 
veritable agglomération qu’en cas de danger, quand toutes les populations 
des alentours s’y réfugient avec leur bétail. 

Quand César conquiert la Gaule, de 58 a 52 avant notre ere, il a donc 
quelque peine a cerner géographiquement la réalité politique gauloise. II 
ne connait que ce qu’il nomme des civitates, d’un mot latin forcément 
inadéquat, et des circonscriptions administratives plus restreintes qu’il 
nomme pagi ou « pays »». Mettons que la civitas ou « cité » soit composée 
d’un certain nombre de pagi ou « cantons » et nous avons une idée ap- 
prochée de ce que pouvaient étre la soixantaine de « cités » gauloises du 
premier siécle avant notre ére. En tout cas, le simple énoncé de I’ arriere- 
plan topographique suffit 4 faire comprendre que le monde celtique ne 
pouvait pas donner naissance a un grand Etat. 


Comment disait-on civitas et pagus en celtique et qu’est-ce que cela 
représentait exactement ? 

Nous le savons maintenant avec certitude pour peu que nous reli- 
sions quelques inscriptions gallo-grecques dont la plus claire et la plus 
facile a traduire est visiblement celle de Vaison (Vaucluse) : Yeyonapoc 
Ovltddoveosg TOOUTLOVG vapavoatic siMpov ByAroajt Gootv vEepntov 
« Segomaros Villoneos de la cité de Nimes a fait? 4 Belisama ce sanc- 
tuaire » (Georges Dottin, La Langue gauloise, Paris, Klincksieck, 1920, 
p. 149-150). Le substantif souta est ici au génitif fous/ius et, a défaut de 
certitude grammaticale quant a la déclinaison des themes gaulois en -a, le 
sens au moins ne fait aucun doute. Nous avons une trace du pagus dans le 
theme gaulois brog-, retrouvé dans le nom des Affohroga ou « Allo- 
broges ». Etait-ce bien par contre, avec une certitude absolue, le nom 
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d’une unité politique? Nous avons l’impression, ou plutét la certitude, 
que la signification était géographique et que l’unité politique signifiante 
était, a étage géographique supérieur, la fouta ou le nom du 
peuple : Eduens, Arvernes, Rémes, Salyens, etc. C’est ce que suffit a 
prouver l’existence du théonyme gaulois Teutates, dans lequel on ne peut 
que retrouver le nom du dieu de la ‘outa, autrement dit le dieu « natio- 
nal». Dumézil (Tarpeia, Paris, Gallimard, 1947, p. 113), a propos de la 
triade Esus, Teutates, Taranis, a été tenté de rapprocher cette « divinité de 
la nation » : 


« Comme l’ombrien Vofionus et comme le latin Quirinus, c’est-a-dire 
comme le dieu de la “masse” du peuple, du Tiers Etat subordonné aux 
druides et aux chevaliers : “dieu des curies”, “dieu des leudes” et “dieu du 
tout social” peuvent étre des expressions synonymes. » 


Nous sentirions Teutates plut6t comme une divinité totale de la cité, 
et non pas comme une divinité limitée au service de la plébe. I] faut du 
reste corriger |’étymologie d’Esus : ainsi que nous |’avons montré sans 
peine a plusieurs reprises (la premiére fois dans Die Sprache XV, 2, 
Vienne, 1969, p. 172-174, « Der Géttername Esus ») le v initial est tombé 
et c’est le theme veso- qu’il faut y voir, le « meilleur », équivalent de 
Jupiter Optimus des Latins. La triade de Lucain, Esus, Teutates, Tara- 
nis, est donc souveraine, mais souveraine au niveau de la foufa en tant 
qu’expression supérieure de la « nation » et cela montre clairement a quel 
niveau, parfaitement situé, il convient de penser « I’ Etat » chez les Celtes, 
continentaux et insulaires. 

La tentative de migration des Helvétes, empéchée par César qui 
trouvait la un excellent prétexte pour s’immiscer dans les affaires gau- 
loises, prouve que la notion de « patrie » n’existait pas encore et que 
l’enracinement était une notion absente. ; 

Ce n’est pas, en tout cas, dans le breton bro « pays» ou dans 
Pirlandais ¢ir « terre » que nous retrouverons l’idée de « patrie». II 
s’agirait plutdt de la désignation, assez vague, d’un « terroir ». Cela est si 
vague que, en breton moderne, fro sert le plus souvent de préfixe a un 
nom géographique, Bro-Drezer « Trégorrois », Bro-Leon « Léonais », 
etc., ce qui est encore la trace d*habitudes et de coutumes révolues. Les 
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circonscriptions administratives celtiques, quand elles sont indigenes, 
sont désormais exclusivement ecclésiastiques, a partir de l’évéche, |’unité 
de base étant la paroisse, ou bien elles sont empruntées, anglaises ou 
francaises. 

Nous soupconnons donc 4 juste titre le nom gaulois de la civitas 
dans la fouta de quelques inscriptions gauloises. I] faut alors penser que la 
dysharmonie entre la fouta gauloise et la féath irlandaise correspond a 
une déviation quelque part. Qui a dévié? II est infiniment probable que 
c’est I’Irlande du seul fait de ’évaluation numérique du terme désignant 
la « province » (cdiced « cinquiéme »). Mais le plus remarquable est en- 
core et toujours la correspondance de la Gaule et de I’Irlande dans la 
simplicité des découpages territoriaux et administratifs : 


—l’Irlande est partagée en cinq « provinces» (cdiced « cin- 
quieme ») : une province centrale ou Mide (« milieu ») et quatre 
provinces périphériques, Ulster (U/ad au Nord-Est), Connaught 
(Connacht au Nord-Ouest), Munster (Mumu au Sud-Ouest), 
Leinster (Lagin au Sud-Est) ; 


— chaque coiced ou « cinquiéme » est partagé ou divisé en une 
trentaine de « cantons » ou faatha. 


La correspondance appelle cependant une remarque : la circonscrip- 
tion administrative (ou ethnique) de base est bien la foula gauloise, que 
César a nommée en latin civitas. C’est donc manifestement I’Irlande qui a 
dévié en réduisant la tuath a l’échelle d’un « canton » (le mot « tribu », 
nous |’avons déja dit, est une traduction absurde), en créant, pour la civi- 
tas, un substitut numérique, cdiced « cinquieéme » et en supprimant le 
nom original du pagus qui a a peu prés certainement été le hrogi-, terme 
qui est resté en brittonique dans le breton bro- ainsi que dans quelques 
noms gaulois du type Al/o-broges ou brogi-ialon (frangais « breuil »). 

Lexicalement, le nom de la « province » est aussi celui de ses habi- 
tants et, identiquement, le mot ¢dath désigne aussi bien la circonscription 
administrative que les habitants de la circonscription. [, dans ce cadre 
d’ensemble, la hiérarchie administrative est verticale, représentée 
d’ailleurs par un seul personnage, le « roi» : 
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— au sommet de la hiérarchie : 


e Pardri ou « haut roi» ou « roi supréme » d’Irlande siégeant a 
Tara, dans la province centrale de Mide ; 


e a la téte de chaque « province » ou « cinquiéme » : 


e le ri ou « roi », siégeant dans la capitale de chacune des quatre 
« provinces » périphériques ; 


— ala téte de chaque canton : 


e le ri tuaithe ou « roi de canton ». 


Théoriquement, le roi de canton est soumis au roi de province qui, a 
son tour, est soumis au roi supréme de Tara. Le systéme, qui a l’avantage 
d’une extréme simplicité, est évidemment plus théorique que pratique 
parce que la soumission effective d’un roi de canton ou d’un roi de pro- 
vince dépend d’un certain nombre de facteurs (richesse, puissance, bonne 
ou mauvaise volonté) qui font varier les circonstances a l’infini. L’un 
exige parfois un tribut plus élevé qu’il ne faudrait et l’autre refuse de 
payer quand il estime avoir les moyens de refuser. Mais en général le 
systeme fonctionne. Quoi qu’il en soit, l’origine du systéme, c’est-a-dire 
le partage de I’Irlande en cinq royaumes ou « cinquiémes » est tradition- 
nel et ne s’explique pas par l’histoire. 

Il a dai en aller de méme en Gaule, ou, a haute époque, le rix d’une 
civitas a di avoir sous ses ordres, ou plutdt sous sa dépendance, des « pe- 
tits » rois de canton, ce qui expliquerait parfois l?emploi du mot regulus 
par Tite-Live 4 propos de chefs gaulois dont on a jusqu’a présent mal 
mesuré |’importance relative. 

Mais que peut faire un roi qui, théoriquement, a sous ses ordres 
d’autres rois, a l’exclusion de ministres et de hauts fonctionnaires, et dont 
l’armée est une sorte de masse inorganique dépendant par fragments d’un 
certain nombre de grands nobles dont la richesse égale presque la sienne ? 

Nous serions tentés de répondre que le roi ne fait rien et n’a rien a 
faire parce que d’autres facteurs corrigent les imperfections supposées du 
systeme, systéme qui, trés probablement, a duré au moins un bon millé- 
naire sur le continent ef presque deux dans les files Britanniques, en 
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particulier en Irlande. Quel mode de gouvernement, en Europe occiden- 
tale, la royauté mise a part, a duré plus d’un siecle sans disparaitre ou étre 
profondément remanié ? 

Le roi n’est pas seul. II est entouré d’un certain nombre de techni- 
ciens qui l’aident a bien gouverner son royaume et a en assurer la sécurité 
et la prospérité. I] est bien évident que ces « techniciens » (le mot est, ici, 
analogique !) sont des druides. Mais la nature des relations qui lient le 
druide et le roi, chacun dans sa sphére d’ activité, est telle que, s’il y a une 
hiérarchie verticale des rois, il n’y a pas de hiérarchie administrative ho- 
rizontale du roi et du ou des druides. 

En effet, nous avons suffisamment montré (Les Druides, passim) 
que, si le roi est lié par un certain nombre d’interdits et d’ obligations 
(geasa; voir a ce sujet dans le premier chapitre de notre livre, Magie, 
médecine et divination chez les Celtes, le sous-chapitre sur les interdits 
des rois d’Irlande) qui lui interdisent pratiquement de quitter le territoire 
de son royaume, le druide est, quelles que soient les circonstances, tou- 
jours entiérement libre de ses mouvements. II n’est lié au roi par aucun 
contrat ni aucune obligation d’aucune sorte. Quand il trouve un roi plus 
généreux, qui lui verse des honoraires plus élevés, il quitte le roi trop 
avare et personne ne lui en fait grief. Mais il doit le conseil au roi et, 
aprés avoir recu le conseil, le roi agit 4 sa guise : tant qu’il ne met pas en 
peril l’essence de la royaute, il n’a rien a craindre du druide qui, au be- 
soin, le protégera. 

En quelque sorte, les druides sont les « ministres » des rois dans la 
mesure ov le mot désigne une spécialisation fonctionnelle précise, mais 
des « ministres » que le roi peut solliciter mais non renvoyer a son gré, 
qui le servent sans rien lui devoir puisquils lui sont hiérarchiquement 
supérieurs en vertu de la primauté du spiritue!l sur le temporel, et qui s’en 
vont conseiller un autre roi s’ils pergoivent chez lui des honoraires plus 
élevés. 

C’est ainsi que le druide est, comme nous Pavons montré et décrit en 
détail dans Les Druides, juge, enseignant, conteur, antiquaire, médecin, 
devin, échanson, harpiste, satiriste, architecte, ambassadcur. ‘Toutes ces 
fonctions ne sont évidemment pas toujours représentées simullanement 
dans un méme lieu 4 un méme moment. Cependant, chaque fois qu'il est 
question d’une cour irlandaise, que ce soit Tara pour le rot supreme, 
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Cruachan pour le Connaught et la reine Medb, ou surtout Emain Macha 
pour le roi d’Ulster Conchobar, nous avons affaire a un schéma trifonc- 
tionnel net et clair : les druides, les guerriers et les artisans. 

Cela est bien entendu dans le principe. Dans la réalité concréte pos- 
térieure a la christianisation, les degrés hiérarchiques de la société 
irlandaise consistent en une codification basée sur la richesse en bétail. 
On ne peut s’arréter a ces divergences tardives, qui ne sont pas fonction- 
nellement signifiantes mais qui, dans leur complexité, trahissent une 
ancienne organisation beaucoup plus claire. On a souvent invoqué les lois 
d’Irlande et leurs innombrables imbroglios sociologiques ou hiérar- 
chiques a |’encontre de l’idéologie trifonctionnelle indo-européenne en 
terre celtique (voir dans @gam 35-36, p. 133-136, notre recension de 
article de Kim McCone, « Aided Cheltchair Maie Uthechair : hounds, 
heroes and hospitallers in early Irish myth and story», in Eriu XXXV, 
Dublin, 1984, p. 1-30). Autant vaut se servir des hiérarchies sociales con- 
temporaines pour prouver que le Moyen Age n’a jamais existé. 


Pour conclure briévement a ce sujet, la création politique celtique 
s’est constamment développée a un niveau qui correspond a la structure 
traditionnelle (et trifonctionnelle) de la société. C’est ainsi, comme 
I’Irlande mais bien avant elle dans Il’histoire, que les Galates d’ Asie Mi- 
neure s’organisent spontanément, a titre définitif. D’ Arbois de Jubainville 
(Les Premiers Habitants de l'Europe, t.\l, p. 304), voit dans la formation 
de la Galatie, au terme d’un bref examen des contradictions politiques des 
Celtes « une entreprise qu’on ne peut considérer que comme un acte 
insensé malgré son succes puisqu’elle eut pour effet la création d’une 
confédeération celtique séparée du territoire national par une vaste éten- 
due de territoires ennemis. » Mais il serait vain de recenser, a travers 
Phistoire, les colonisations ou fondations, organisées par des peuples, 
indo-européens ou autres, a forte structure étatique, et qui ont finalement 
échoué. La Galatie a disparu, dans les premiers siécles de notre ére, pour 
les mémes raisons que le reste de la Celtique continentale. Mais ces rai- 
sons sont extrinséques ct ne fiennent certes pas a un vice de constitution. 
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La structure et l’organisation de la royauté celtique 


Etant les seuls Indo-Européens, avec les Indiens, a avoir conservé la 
structure et le nom d’une classe sacerdotale, les Celtes sont aussi les 
seuls, avec ces mémes Indiens et, cette fois, les Latins, a avoir conservé le 
nom indo-européen du roi, a savoir, d’un theme indo-européen reg- « ré- 
gir, diriger »: 


sanskrit | rajah 
latin | rex, regis 
gaulois | rix, rigis 

irlandais | ri, rig 


Nous avons déja montré a plusieurs reprises que la hiérarchie irlan- 
daise est « verticale », simple dans son principe et complexe dans son 
fonctionnement (comme la classe sacerdotale) parce qu’il y a, dans tout le 
pays, autant de rois que de circonscriptions administratives et que toutes 
ces circonscriptions ne sont pas d’égale importance, soit, par ordre crois- 
sant : 


ri tuaithe roi de canton; 
ri céiceda roi de province (« cinquiéme ») 
ardri « haut roi » ow roi supreme d’Irlande 


Nous n’avons pas le détail des hiérarchies royales gauloises. I est 
certain que, a l’époque de César, la royauté, en Gaule, clait sur le déclin, 
remplacée ou en voie de |’étre par des oligarchies ot la haute aristocratic 
militaire se réservait le pouvoir de décider en dernier ressort. Mais la 
royauté n’avait pas disparu et chez Strabon, Diodore de Sicile ou Tite- 
Live il est fréquemment question des rois gaulois entre le WH" siecle et la 
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conquéte de la Gaule. Chez César, notre principal informateur, dans le De 
bello gallico, onreléve les cas suivants : 


— Moritasgus et Cavarinus chez les Sénons (V, 54) ; 

— Teutomatus chez les Nitiobroges (VI, 31, 46); 

— Celtillus, pére de Vercingétorix, chez les Arvernes (VII, 4); 
— Tasgetius chez les Carnutes (V, 25); 

— Casticus chez les Séquanes (I, 3); 

— Galba chez les Suessions (II, 4) ; 

— Commius I’ Atrébate (IV, 21 ; VII, 75, 76-79; VIII, 6,7,10) ; 
— Catuvolcus chez les Eburons (V, 24; VI, 31). 


Pour évaluer avec précision la fréquence des noms en -rix dans le 
répertoire anthroponymique ou théonymique gaulois il suffit de se repor- 
ter provisoirement a d’Arbois de Jubainville, Les Noms gaulois chez 
César et Hirtius ; De bello gallico, premiére série, les composés dont rix 
est le dernier terme, Paris, 1891, 260 pages. 


Et, si notre connaissance du druide est quelque peu obviée par la 
christianisation de I’Irlande — qui s’est fait, en une seule fois au haut 
Moyen Age — et les quelques réformes qu’elle a provoquées, le fait so- 
cial, politique et religieux du roi est quand méme complet parce que, sans 
jamais oublier le druide et évoquant tres souvent des temps révolus, 
’Irlande a, dans tous ses textes, longuement, minutieusement décrit et 
expliqué sa royauté : depuis le plus haut Moyen Age, dés que l’écriture 
saisit le récit oral, le scé/, et, par lui, le mythe ou l’événement, jusqu’au 
XVII siécle inclus, annales, chroniques, généalogies, récits épiques et 
mythologiques, tout ou presque est en -honneur du roi, tout raconte ou 


ard a 1 x 
commente ses hauts faits, ses erreurs ou ses fautes, de sa naissance a sa 
mort, violente le plus souvent. Et les seules traces de rituels préchrétiens 
que nous connaissions concernent |’élection royale sous le contrdle des 


druides (Francoise Le Roux, « Recherches sur les éléments rituels de 
l’élection royale irlandaise et celtique », in Ogam 15, 1963, p. 132-137). 
Au contraire de Rome, qui a substitué au rex les deux consuls prudem- 
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ment élus pour une bréve année civile, |’Irlande ne comprend, n’admet 
que le gouvernement du roi. Et la royauté ne se perd que par les armes et 
par la mort (illustrée par ce qu’on pourrait presque nommer le « rituel » 
de la triple mort sacrificielle du roi). 

Le roi est donc, en fait, le seul personnage politique ou militaire doté 
d’une autorité réelle et durable sur l’ensemble d’un territoire donné, can- 
ton, « province » ou royaume d’Irlande, civitas ou pagus de Gaule. 
L’Etat, la respublica celtique, c’est la royauté dans la seule personne du 
roi. 

Mais le roi ne gouverne pas seul. I] est assisté de druides, spécialisés 
dont nous avons déja dressé la liste : 


— sencha historien, antiquaire, généalogiste, panégyriste, 
professeur ; 

— brithem juge, juriste, législateur, arbitre ; 

— scelaige conteur ; 

— cainte satiriste ; 

— liaig médecin, chirurgien (faisant usage des trois 


médecines : magique, sanglante, végétale) ; 


— cruitire harpiste ; 

— deogbaire échanson ; 

— dorsaide portier ; 

— file poéte (en général) ; 

— faith devin, vates (technicien de la prédiction et de la 


prophétie, seule fonction sacerdotale accessible 
aux femmes). (Les Druides, op. cit., 1986, p. 44). 


Ce n’est évidemment pas avec de tels spécialistes que Pon formerait 
actuellement un gouvernement efficace. Mais ils constituent au moins 
l’essentiel de ce qui suffisait au fonctionnement dune cour royale irlan- 
daise. En outre gardons-nous de croire que ce fonctionnement était (Pune 
simplicité biblique. Ce serait mal évaluer la capacilé irlandaise a tout 
classer et nuancer suivant des normes complexes dont la raison nous 
échappe parfois. Les druides du roi ne sont pas des ministres ou des con- 
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seillers qu’un roi ou chef de gouvernement renvoie ou disgracie a son gré. 
Le druide est libre de ses mouvements : il peut quitter le roi qui l’emploie 
pour un roi plus généreux. C’est donc au roi, s’il veut le retenir, se 
l’attacher, a étre prodigue de ses trésors suivant le vieux principe celtique 
et indo-européen de la prestation et de la contre-prestation. Contrairement 
au principe administratif actuel du « concours », I’Irlande ne connait que 
le don pour le recrutement de ce que nous nommerions aujourd’hui le 
personnel gouvernemental et militaire, hauts fonctionnaires et respon- 
sables des grands corps de I’ Etat. 

En outre, aux grandes fétes annuelles, Samain au premier novembre, 
Beltaine au premier mai, Lugnasad au premier aoit, les cérémonies 
religieuses étaient doublées d’assemblées légales et juridiques a 
occasion desquelles la législation était élaborée ou révisée, ce qui signi- 
fie que le roi n’était pas enti¢rement libre de faire ce qu’il voulait. 
L’existence du  Concilium Galliarum a Lyon, récupéré — par 
administration romaine dés les premiers temps de |’Empire, laisse a 
penser que le systéme gaulois n’était pas trés différent, au moins dans son 
principe. 

Le meilleur texte décrivant le fonctionnement de la royauté supréme 
d’Irlande est cependant di a Geoffrey Keating, historien du début du 
XVIIf siécle. Ce n’est pas, de loin, le témoignage le plus ancien mais 
c’est, a l’évidence, le plus clair car il se fonde en grande partie sur des 
sources actuellement perdues. I] évoque la fondation de la province de 
Midhe (Meath) et de la capitale, Tara, par le roi mythique Tuathal 
Techtmar : 


« Apres avoir livré ces batailles... Tuathal fit le festin de Tara ainsi 
qu’il est usuel a un roi au commencement de son régne, de réunir une 
grande assemblée générale pour mettre en ordre les lois et les coutumes 
du pays. Les nobles des Gaéls de chaque province d’Irlande vinrent a lui 
et ils le prirent pour rot parce qu’il les avait libérés de la servitude des 
hommes non libres, a savoir Ices ‘Tribus Vassales. Ils s’obligerent par les 
éléments [c’est-d-dire par un serment] a lui laisser la souveraineté 


d’Irlande, a lui et a ses descendants, comme cela avait été promis a Ug- 
haine Mor. 

« C’est alors que on divisa en quatre parties la province dont il fit 
Midhe, telle qu'elle est maintenant, afin qu’elle fit le domaine réservé a 


chaque roi supréme qui régnerait en Irlande. Car, bien que Midhe fit le 
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nom du pays qui est a cété d’Uisnech depuis le temps des enfants de Ne- 
med jusqu’au temps de Tuathal, Midhe n’était pas encore le nom des 
parties enlevées aux provinces jusqu’au temps de Tuathal et il en fit un 
territoire de province. 

« Quand Tuathal eut réuni ces autres parties et en eut fait un seul terri- 
toire appelé Midhe, il y construisit quatre grandes forteresses royales, a 
savoir une forteresse dans chaque partie. I] construisit donc Tlachtgha 
dans la partie de Munster allant avec Midhe, et c’est la que le feu de 
Tlachtgha fut institué; c’est la qu’avaient ’habitude de se réunir et de 
s’assembler les druides d’Irlande pendant la nuit de Samain pour faire des 
sacrifices a tous les dieux. C’était a ce feu qu’ils brailaient leurs victimes 
et il était obligatoire, sous peine d’amende, d’étouffer tous les feux 
d’Irlande cette nuit-la; et pour chaque feu qui était allumé en Irlande le 
roi de Munster recevait un scrupule ou trois pence, puisque le pays dans 
lequel Tlachtgha se trouve appartient a la partie du Munster donnée a 
Midhe. 

« II construisit la deuxiéme forteresse dans la partie qu’il avait acquise 
de la province de Connaught, a savoir Uisneach, oti se tenait une assem- 
blée générale des hommes d’Irlande, ce qu’on appelait la Grande 
Assemblée d’Uisneach, et c’est 4 Beltaine que cette réunion se tenait. Ils y 
échangeaient leurs biens, leurs marchandises et leurs objets. Ils y offraient 
aussi des sacrifices au dieu supréme qu’ils adoraient et que |’on appelait 
Bel. Ils avaient coutume d’allumer deux feux en |’honneur de Bel dans 
chaque canton d’Irlande et de faire passer un malade de chaque espéce du 
canton entre les deux feux pour les préserver de toute maladie pendant 
Pannée : c’est de ce feu allumé en l’honneur de Bel que le nom de Bel- 
taine est donné a la noble féte qui a lieu le jour des deux apdtres Philippe 
et Jacques : Beltaine, a savoir feu de Bel. Le cheval et les équipements de 
chaque chef qui venait a la grande réunion d’Uisneach devaient étre don- 
nés en impot au roi du Connaught, parce que c’est dans la partie de la 
province du Connaught que se tenait cette réunion. 

« La troisiéme forteresse que construisit Tuathal, du nom de ‘Vailtiu, 
est dans la partie de la province d’Ulster acquise par Midhe ; c'est la que 
se tenait la foire de Tailtiu pendant laquelle les hommes @Irlande for- 
maient entre eux des alliances de mariage ou damulié ; une coutume 
observée a cette assemblée était que les hommes se metlaient d*un cdté et 
les femmes de |’autre cété pendant que les peres et meres Gtablissaient les 
contrats. Chaque couple qui avait établi traité et contrat: lait mari, 
comme le dit le poéte : 
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Les femmes ne doivent pas approcher des hommes beaux et brillants ; 
les hommes ne doivent pas approcher des femmes. 

Mais chacun doit rester a part 

a l’endroit de la grande foire. 


« C’est cependant Lughaidh Lamhfhada [c’est-a-dire Lug au long 
bras] qui fonda le premier l’assemblée de Tailtiu ; en commémoration 
annuelle de sa mére nourriciére Tailtiu, fille de Maghmor, roi d’Espagne, 
qui était la femme d’Earc, dernier roi des Fir Bolg comme nous l’avons 
dit ci-dessus. Quand Tailtiu eut été inhumée par Lughaidh dans cette col- 
line, il fit Passemblée de Tailtiu comme nasadh (“réunion”) a sa 
mémoire. C’est la raison pour laquelle le nom de Lughnasadh fut donné, 
c’est-a-dire nasadh ou commémoration, au premier jour d’aott qui est au- 
jourd’hui la féte de l’arrestation de Pierre. Bien que la montagne et 
Passemblée de Tailtiu existassent déja du temps de Lughaidh Lamhfhada, 
Tailtiu ne fut pas forteresse royale jusqu’au temps de Tuathal Techtmar. 
Puisque c’est a la province d’Ulster qu’appartenait l’endroit oti était Tail- 
tiu, c’était au roi d’Ulster qu’allait ’impét de l’assemblée de Tailtiu. Le 
montant en était d’une once d’argent pour chaque couple qui se trouvait 
la. 

« La quatriéme forteresse royale est située dans la partie de Leinster 
donnée a Midhe. C’est la que se faisait le festin de Tara, tous les trois ans, 
apres que les sacrifices eurent été offerts 4 tous les dieux de Tlachtgha 
(comme nous I’avons déja dit), en annonce de |’assemblée royale appelée 
le Festin de Tara ot: ’on décidait des lois et des coutumes, et oli on ap- 
prouvait les annales et les antiquités d’Irlande, si bien que tout ce qui en 
avait été approuvée était inscrit par les docteurs-chefs dans la liste des rois 
que l’on appelle Psautier de Tara; et toute coutume ou toute annale qui 
n’était pas conforme a ce grand livre n’était pas considérée comme au- 
thentique. » (Foras Feusu ar Eirinn « Base de la connaissance de 
PIrlande », ouvrage dit généralement « Histoire d’Irlande », éd. Dinneen, 
Trish Texts Society VIII, Londres, 1908, p. 246-250.) 


‘ 

Ce n’est pas la démocratic, ni parlementaire, ni athénienne, ni popu- 
laire. Au demeurant, aucune comparaison n’est possible avec ‘‘une 
quelconque des formes de gouvernement ou des constitutions monar- 
chiques diverses qui ont ¢lté en usage en Europe occidentale, de 
PAntiquité a notre époque contemporaine. A fortiori n’y a-t-il rien de 
commun non plus dans le fonctionnement puisque les rois de Tara et 
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leurs druides ignorent la séparation des pouvoirs telle que la congoivent 
les Etats modernes : l’exécutif échoit bien au roi mais le législatif et le 
judiciaire sont du domaine des druides ou, au moins, sous leur surveil- 
lance cependant que le roi participe aussi au judiciaire puisqu’il rend la 
justice dite par le druide. A travers quelques arrangements dus a la date 
trés basse de la transmission par Keating, il y a avant tout distinction et 
coexistence de |’autorité spirituelle et du pouvoir temporel, le second 
étant inférieur en dignité. C’est vraiment la seule distinction qui importe 
et, pourvu qu’elle soit faite, 11 est indifférent que les pouvoirs législatif, 
judiciaire et exécutif ne soient pas confiés a des corps séparés. II est indif- 
férent aussi que le religieux, le politique et |?’économique soient conjoints 
(mais non confondus) dans le temps et dans l’espace. En Irlande tout est 
concentré dans la province de Meath, sous la présidence du roi supréme. 

Bien entendu, les assemblées ne sont pas élues : elles sont consti- 
tuées des membres de la fldith, la noblesse guerriére, réunie au grand 
complet en la présence du roi et sous la surveillance des druides. 

Le régne parfait est mythique et il n’en est que mieux décrit assez 
curieusement négativement et a la troisieme fonction. C’est, grace au roi, 
une totale absence de calamités : 


« Conn fut alors trente-cing années dans la royauté d’Irlande car sa 
souveraineté entiére sur I’Irlande fut de cinquante-trois ans. Ce fut lui le 
meilleur roi d’Irlande ayant la foi, car l’Irlande ne fut jamais en meilleur 
état qu’avec lui, excepte sous le régne du seul Cormac, petit-fils de Conn. 
On ne sait pas lequel des deux régnes a été le meilleur, comme le dit le 
poéte Senfuath dans son éloge des deux rois. C’est ainsi que fut la souve- 
raineté de Conn: sans pillage, sans vol, sans faute, sans maladie, sans 
puces, sans mouches, sans moustiques, sans humidilé, sans grand vent, 
sans neige, a l'exception de trois choses, la rosée, la pluic et le brouillard ; 
sans guépes, sans frelons, excepté les abeilles des feuillages de ‘Tara ; sans 
arbre mort, sans violence sur personne, sans chant de victoire, sans soupir, 
sans extorsion, sans homme inemployé, sans garde, sans trouble. Pendant 


tout ce temps I’ Irlande ne fut pas une saison sans I[ruits, pas une nuit sans 
rosée, pas un jour sans chaleur. Chaque arbre était frais, chaque riviére 
était pleine de poissons dés que |’eau atteignait Ie genou. IH n’y eut ni 


lance ni couteau ni épée: les seules armes étaient les baguettes ct les ai 
guillons. On ne travaillait la terre que quinze jours par mois de printemps 
et elle produisait ses graines trois fois par an. Sur Jes cornes des vaches 
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les coucous chantaient leur chant. I! y avait cent grappes par branche et 
cent noix par grappe, neuf sillons par épi de blé. Les veaux étaient des 
vaches laitiéres avant l’age. Le prix était d’une once d’argent brillant pour 
douze boisseaux de froment et douze bassins de miel. Le poids de chaque 
once était de vingt-quatre scrupules et c’était ce que valait une vache. 
L’Irlande était semblable au paradis et elle était une terre de promesse 
avec des fleurs pleines de miel, sous le regne de Conn aux Cent Ba- 
tailles...» (Airne Fingen «La Veillée de Fingen», in Textes 
mythologiques irlandais I, |, p. 194). 


Cet extrait est remarquable en ce sens qu’il décrit la perfection sous 
les traits et avec les caractéristiques de la troisiéme fonction productrice. 
I] n’en existe a notre connaissance aucun meilleur témoignage : la pre- 
miére fonction sacerdotale et la deuxiéme fonction guerriére étant 
absentes, la perfection se résume en la troisiéme fonction, autrement dit 
par l’absence de toute fonction, la troisitme fonction n’ayant pas 
d’existence par elle-méme. Nous !’avons dit et nous le répétons : la troi- 
siéme fonction productrice et artisanale n’a d’autre finalité que d’assurer 
la subsistance matérielle des classes souveraines (le fait avait déja été 
reconnu par Dumézil vers 1952; voir Lucien Gerschel, « Coriolan » in 
Eventail de l'histoire vivante. Hommage @ Lucien Febvre, ll, Paris, 1953, 
p.37), en priorité celle de la classe sacerdotale qui contrdéle toutes les 
relations des hommes et des dieux, en second lieu seulement celle de la 
classe guerriére. 

Tout le monde, bien stir, n’atteint pas la perfection de Conn, en au- 
cun royaume, d’Irlande ou d’ailleurs, mais c’était le modéle a imiter et il 
existe toute une littérature des enseignements et des préceptes destinés au 
candidat-roi, ou au roi qui vient d’étre élu, pour lui rappeler l’idéal du 
bon gouvernement (voir les Texles mythologiques irlandais |, 1, p.194- 
202). 

Le bon roi est, par voie de conséquence, celui qui donne généreuse- 
ment et fréquemment parce qu'il est dans la nature de ses fonctions de 
garantir le bien-étre et la prospérité de son pays. Le mauvais roi est celui 
qui fait preuve d’avarice et qui préléve des impdots. L’Irlande ne peut le 
tolérer. Tel est le cas, au moins dans le mythe, du roi Bres, le Fomdire qui 
assure I’intérim pendant la disqualification de Nuada: 
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« Bres possédait ainsi la souveraineté comme on lui l’avait conférée, 
mais les chefs des Tziatha Dé murmuraient grandement contre lui parce 
qu’il ne graissait pas leurs couteaux et, quoiqu’ils le visitassent souvent, 
leurs haleines ne sentaient pas la biére. Ils ne voyaient pas non plus leurs 
poétes ou leurs bardes, ou leurs satiristes, ou leurs harpistes, ou leurs mu- 
siciens, ou leurs souffleurs de corne, ou leurs jongleurs ou leurs fous les 
amusant dans la maison du roi. Ils n’aJlaient pas non plus aux contesta- 
tions de leurs athlétes. Ils ne voyaient pas leurs champions accomplir 
leurs exploits devant le roi, a l’exception d’un seul, Ogme, fils d’Etain. » 
(Cath Maighe Tuireadh, in Textes mythologiques irlandais \, 1, p. 49-50.) 


Et, a la suite de la satire d’un poéte, Bres est contraint de faire resti- 
tution de la souveraineté. Car il ne s’agit pas seulement, dans les récits, 
d’exalter le roi puissant et victorieux mais surtout celui qui, riche, géné- 
reux et juste, procure 4 son royaume la paix et la prospérité. A vrai dire, 
la victoire et la prospérité ne vont jamais tout a fait l’une sans |’autre. 
Mais I’ Irlande ne nous offre pour ainsi dire pas d’exemple de « mauvais » 
roi, a l'exception du Bres mythique dont nous venons d’évoquer le cas et 
la triste fin. Ce que nous trouvons beaucoup plus facilement dans les ré- 
cits, ce sont des exemples de rois usés par le pouvoir: tués par leurs 
ennemis, noyés dans une cuve de vin ou de biére, brilés dans I’ incendie 
de leur palais suivant le schéma, presque usuel, de la triple mort sacrifi- 
cielle (voir Clemence Ramnoux, « La Mort sacrificielle du roi », in Ogam 
6, 1954, p. 209-218; Christian-J. Guyonvare’h, « La Mort de Muircher- 
tach, fils d’Aerc » in Annales, Economie, Société, 1983, p. 985-1015). 


CHAPITRE IV 


QUELQUES APPLICATIONS 
DE 
L’IDEOLOGIE TRIPARTIE 
DANS 


LA SOCIETE CELTIQUE 


Le Druide et le Roi 


Nous avons déja utilisé ce sous-titre dans Les Druides (éd. 1986), 
p. 107-122, pour décrire matériellement, textes et citations 4 l’appui, 
comment se passaient, s’organisaient les relations, parfois difficiles, mais 
toujours privilégiées, du druide et du roi. Un appendice a évoqué ensuite 
ce que nous avons nommé alors « les trois “péchés” du druide » (p. 122- 
124), illustrant Pimpossibilité théologique, doctrinale et pratique du 
druide de devenir roi ou du roi de devenir druide. Cet appendice est repris 
et développé dans le sous-chapitre suivant, si ce nest que nous avons 
remplacé le mot « péché » (qui est une notion chréticnne) par « faute » 
(qui rend mieux compte de la conception préchrétienne du mal). 

A travers d’autres descriptions parfois, ou bien avec les mémes, déja 
familiéres au lecteur, mais présentées sous un autre angle ou sous un 
autre éclairage, il s’agit cette fois d’expliquer le principe qui regle, dé- 
termine, rend possible le fonctionnement de ces relations royales et 
druidiques. 

Tout d’abord nous ne dirons encore rien des dicux qui Wait deja été 
dit dans le précédent chapitre ou dans nos précédents ouvrages, que les 
dieux soient commis a la surveillance des druides ou au gouvernement 
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des guerriers et des artisans (on ne voit d’ailleurs pas ce qu’ils feraient 
d’autre). Ce chapitre de nos études est réservé a un moment plus privilé- 
gié que celui-ci. I] y a déja assez a découvrir sur la société humaine, 
idéale ou non, mythique ou (pseudo)-historique, pour que nous nous dis- 
pensions d’anticipations prématurées. 

Ce qui n’est pas, en tout cas, une anticipation et ce que nous avons 
déja affirmé, souligné a plusieurs reprises, c’est la constatation que /e 
druide est tout le sacerdoce et que le roi est tout le politique, autrement 
dit que le sacerdoce, c’est-a-dire |’autorité spirituelle n’a pas d’autre nom 
que celui du druide parce qu’elle se confond avec lui cependant que le roi 
condense et exprime en sa personne et par sa personne toute l’essence du 
pouvoir temporel. Il n’y a pas non plus d’autre nom que celui du roi pour 
traduire en celtique la notion classique de « politique » ou de « gouver- 
nement », voire de « république » au sens latin de respublica. Il n’y a pas 
d’ histoire politique des druides, si ce n’est du point de vue extérieur, par- 

) ° 
fois tres confusionniste, des auteurs classiques, qu’il est toujours utile 
° 
d’étudier (on verra a ce sujet |’étude de Giuseppe Zecchini, J druidi e 
l’opposizione dei Celti a Roma, Milan. 1984). Ce sont les autorités ro- 
maines impériales qui ont fait Verreur d’attribuer aux druides une 
importance extra-religieuse. L’ opposition 4 Rome n’était pas le fait des 
druides seuls, mais résultait de tout I’ édifice de la tradition celtique. 
7 

Quant a la définition générale de la souveraineté en tant que concept 
traditionnel, nous n’insisterons jamais assez sur le fait qu’elle est la con- 
jonction de l’autorité spirituelle et du pouvoir temporel. C’est avant 
tout un point d’équilibre et d’harmonie que nos contemporains ont, le 
plus souvent, quelque peine a comprendre. 


Tantot la souveraineté est passce au compte exclusif du sacerdoce 
parce que I’on considere le « druidisme » comme une structure théocra- 
tique gouvernant la socicté cellique. Position fausse: le druide ne 
gouverne pas. II conseille, donne un avis technique que le roi suit ou ne 
suit pas. Mais jamais il ne contraric le roi quand ce dernier n’a commis 
aucune faute mettant en péril essence de la royauté. Il ne le contraint 
non plus jamais a faire quelque chose contre son gré. L’autorité spiri- 
tuelle du druide mest pas transposable ou transformable en pouvoir 
temporel. 
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Tantot la souveraineté est restreinte au seul bénéfice du roi parce 
que l’on congoit la notion de souveraineté dans son sens le plus moderne 
et le plus faux : on en exclut le druide et, dés lors, on commet contresens 
sur contresens dans |’explication de la « faiblesse » des royaumes et des 
royautés celtiques. On reproche en particulier aux Celtes de ne pas avoir 
privilégié le politique par rapport au religieux comme dans le systeme 
étatique issu de |’Empire romain. Surtout, on passe la royauté celtique au 
compte de la premiére fonction, ce qui est parfaitement contraire a 
l’essence de la royauté, laquelle reste de « deuxiéme fonction » guerriére, 
que ce soit dans le mythe irlandais ou, plus récemment, dans la légende 
arthurienne. II est arrivé a des exégéetes de Dumézil, se prenant pour des 
commentateurs du Coran, de faire cette erreur grossiére dont Dumézil est 
naturellement toujours exempt. 


La mésinterprétation de ce qui sert de pierre d’angle a tout I’édifice 
de la tradition celtique repose sur deux ignorances graves. 


Quant au sacerdoce, nous ne connaissons, dans le monde celtique, 
aucun « roi-prétre » analogue au pharaon égyptien, au roi des royaumes 
judaiques de I’Ancien Testament, ni méme au roi de France (dont le rdle 
thaumaturge est évident : la royauté francaise est d’origine indéterminée, 
au moins ambigué; le roi était sacré 4 Reims, avec tout le symbolisme 
des Remi « [les] premiers » et le changement de couleur de l’oriflamme, 
du rouge [avec les crapauds] au blanc [avec les fleurs de lys]. 
L’impossibilité du druide de se substituer au roi a pour corollaire celle du 
roi d’accéder au sacerdoce. Et il est de fait que, si nous avons, dans le 
vaste répertoire des textes médiévaux, un — ct un seul — exemple de 
druide qui, par meurtre et adultére, devient roi (voir infra), nous avons 
aucun exemple de roi usurpant la qualité de druide. Le roi, étant extrait 
par élection de la classe guerriere, ne peut acqucrir Vinitialion sacerdo- 
tale. 


Quant au roi, le mot « souverain » (anglais sovereign), issu du bas- 


latin superanus, exprime une supériorité ou un Clagement hicrarchique 
qui est propre a la royauté féodale ou moderne. Le concept de « souverai- 
neté » a été st mal compris ou si détourné de sa valeur traditionnelle 
depuis le Moyen Age qu’il en devient presque impossible 4 commenter 


($7 


LA SOCIETE CELTIQUE 


En fait on oublie totalement que le druide et le roi sont les deux par- 
ties, indissociables et solidaires, d’un tout qui se nomme la souverainete. 
Le druide et le roi sont souverains dans la mesure ow le druide conseille le 
roi, c’est-a-dire exerce |’autorité spirituelle, et ou: le roi met en pratique le 
conseil du druide, c’est-a-dire exerce le pouvoir temporel. Il n’y a jamais, 
sauf violation comportant son chatiment immédiat, de dérogation a cette 
régle de I’équilibre hiérarchiquement inégal des deux éléments consti- 
tuant la souveraineté (tout cela est trés bien expliqué par Ananda K. 
Coomaraswamy, Autorité spirituelle et pouvoir temporel, op. cit., p.9 et 
suiv.). Enfin le druide n’a pas de raison d’exister en dehors de la royauté, 
laquelle lui sert de champ d’application normal et inévitable cependant 
que la royauté celtique est déséquilibrée ou décadente en dehors de la 
présence du druide. 

De tout cela I’Irlande fournit d’assez bons exemples. Nous citerons 
en premier le passage de la Mesca Ulad ou « Ivresse des Ulates » dans 
lequel est explicitement énoncé le rapport hiérarchique traditionnel du 
druide, du roi et du guerrier : le roi parle avant les guerriers et le druide 
parle avant le roi. 

« Quand Cuchulainn entendit cela, il ’annonga a Conchobar qui était 
sur le siége du héros en sa présence. Conchobar se leva [et prit] sa corne 
de buffle tachetée et brillante. Les Ulates firent un grand silence quand ils 
virent le roi debout. Leur silence était tel qu’on aurait entendu la pointe 
d’une aiguille tomber sur le sol. 

« C’était un des interdits des Ulates que de parler avant leur roi et 
c’était un des interdits du roi que de parler avant ses druides. 

« Voici que Cathbad, le druide trés célébre, dit : “Qu’y a-t-il. 6 roi 
supréme des nobles Ulates, 6 Conchobar ?” 

« Voici Cuchulainn, il est temps d’aller boire a son festin. » (éd. 
Carmichael Watson, Mesca Ulad, Mediaeval and Modem Irish Series, 
vol. XIII, Dublin, 1941, p. 10-11, lignes 228-239, texte du Book of Leins- 
fer ; traduction Christian-J. Guyonvare’h, in Ogam 13, 1961, p. 497, § 15; 
Celticum 2. 1962, p. 11). 


Le roi n’agit pas ainsi en vertu dune régle sociale, mais parce que la 
royauté n’est pas son propre principe et se doit de respecter |’Ordre 
qu’elle régit (voir Ananda K. Coomaraswamy, Autorité spirituelle et pou- 
voir temporel, op. cit., p. 7% cl suiv.). 
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Un autre exemple, moins pacifique puisqu’il est Villustration du 
non-respect de la régle, est apporté par un passage de la Tain Bo Cualnge 
ou « Razzia des vaches de Cooley » dans la version du Book of Leinster. 
Il s’agit du pére putatif de Cuchulainn qui, indigné du fait que les Ulates 
ne viennent pas a l’aide de son fils et le laissent se battre seul a la fron- 
tiére d’Ulster contre l’armée des Irlandais coalisés, s’en va protester a la 
cour du roi Conchobar : 


« Sualtam s’avanga sur le Gris de Macha comme seul cheval avec les 
avertissements pour les Ulates, et quand il fut arrive 4 cété d’Emain il 
prononga les mots que voici : “Les hommes, on les tue; les femmes, on 
les emméne ; les vaches, on les razzie, 6 Ulates”, dit Sualtam. I] ne trouva 
pas de réponse qui le satisfit des Ulates, et parce qu’il n’en trouvait pas, il 
s’avan¢a dans la partie extérieure d’Emain. Et il répéta les mémes mots : 
“Les hommes, on les tue ; les femmes, on les emmeéne ; les vaches, on les 
razzie, 6 Ulates”, dit Sualtam. I] ne trouva pas de réponse qui le satisfit 
des Ulates. Il en était ainsi chez les Ulates : c’était un interdit des Ulates 
que de parler avant leur roi. C’était un interdit du roi que de parler avant 
ses druides. II s’avanga encore a nouveau sur la Pierre des Otages 4 Emain 
Macha. II prononca les mémes mots que voici : “Les hommes, on les tue ; 
les femmes, on les emméne ; les vaches, on les razzie.” “Mais qui les a 
tués, qui les a volées et qui les a razziées ?”, dit Cathba le druide. “Ailill 
et Medb vous ont ravagé votre pays par la guerre”, dit Sualtam, on vous 
emméne vos femmes et vos fils et vos enfants et vos chevaux et vos trou- 
peaux de chevaux, et vos troupeaux de vaches, et vos troupeaux et votre 
bétail. Cuchulainn est tout seul a retenir et a contenir les quatre cin- 
quiémes de I’Irlande aux bréches et aux passages de la région de la 
Conalle de Murthemne. [I ne lui est pas assuré un homme veritable ou le 
combat égal avec un seul homme; personne ne vient l’aider et l’assister. 
Le garcgon est blessé, il est sorti de ses jointures. Ce sont des arcs 
d’empéchements qui maintiennent son manteau sur lui. [Hl n’y a pas un 
poil sur lequel ne tiendrait pas une pointe d’aiguille, depuis son crane jus- 
qu’a ses talons, sans une goutte de sang rouge a Pextrémité de chaque 
poil, excepté la main gauche qui maintient le bouclier sur lui, et ily a aus- 
si trois fois cinquante blessures sur elle. Et si vous ne vengez pas cela 
immédiatement, vous ne le vengerez plus jusqu’au jugement dernier et la 
vie éternelle.” “Justes sont le trépas, la mort et le périssement de Vhomme 
qui excite ainsi le roi!”, dit Cathba le druide. “Cela est bien vrat’, dirent- 
ils tous. Sualtam s’en alla avec colére et inimitié parce qu'il mavait pas 
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obtenu des Ulates de réponse qui le satisfit. C’est alors que Je Gris de Ma- 
cha sauta sous Sualtam, et il s’avanca dans la partie extérieure d’Emain. 
Alors son propre bouclier se mit a tourner autour de Sualtam, si bien que 
son propre bouclier coupa la téte de Sualtam » (Book of Leinster, éd. R. I. 
Best & M. A. O’Brien, II, Dublin, 1956, p. 372-373, folios 93b-94a, lignes 
11145-11477 ; traduction Christian-J. Guyonvarc’h, in Ogam 11, 1959, 
p. 76-77 ; reprise dans La Razzia des vaches de Cooley, éd. et trad. de 
Pirlandais ancien, Paris, Gallimard, coll. « L’ Aube des peuples », 1994). 


Le lecteur comprend, sans que nous ayons a expliquer ou commenter 
longuement : Sualtam est puni, non pas a cause de son intervention justi- 
fiée, mais a cause de la forme de cette intervention. I] aurait di attendre 
patiemment que le druide lui adressat la parole, tout manquement au for- 
malisme social étant considéré comme une cause de trouble qu’il faut 
éliminer. Ce ne sont d’ailleurs ni le druide ni le roi qui font passer la con- 
damnation dans les faits, mais plus simplement le cheval préféré de 
Cuchulainn, le Gris de Macha, qui avait une intelligence humaine. 


La structure et le fonctionnement de la société irlandaise 


ancienne d’aprés la Tain Bo Cualnge 
Rappelons tout d’abord la trame du récit. 


Lors d’un entretien sur l’oreiller, le roi et la reine de Connaught, Ai- 
lill et Medb, se disputent pour un motif apparemment futile : il s’agit de 
savoir lequel des deux est plus riche, et donc meilleur que |’autre quant a 
Pessence et a l’exercice de la souveraineté. On compte et on recompte 
donc les richesses de l'un et de l’autre et il se trouve que ces richesses 
sont rigoureusement égales, sauf qu’un taureau des troupeaux de la reine, 
le Dond Cualnge ou « Brun de Cooley », vexé ou humilié d’étre sur bien 
de femme, a rejoint les troupeaux du roi. Humiliée et furieuse, la reine 
envoie des messagers demander en prét (pour un an) un taureau sem- 
blable, le Findbennach ow « Blanc-Cornu» qui appartient a un noble 
d’Ulster. 

Les messagers sont si malidroits que le propriétaire, qui avait 
d’abord accepté les conditions avantageuses de Medb, finit par refuser et 
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qu’ils rentrent bredouilles. Medb entreprend alors de mobiliser contre 
Ulster les quatre autres « provinces » ou plutét royaumes d’Irlande. 

Le moment est favorable puisque les Ulates et leur roi Conchobar 
sont immobilisés momentanément par le ces Ulad ou « faiblesse des 
Ulates », résultat d’une malédiction jetée sur eux par la déesse Macha. 
Mais Il’armée d’Irlande, a peine entrée en Ulster, se heurte au jeune héros 
Cuchulainn qui, ayant échappé a la malédiction, garde seul la frontiére du 
royaume. Par ses tours et ses jeux guerriers, il cause tant de pertes a 
Parmée d’Irlande que la reine Medb et le roi Ailill se résolvent a accepter 
une sorte de compromis en forme de contrat implicite : chaque matin 
l’armée d’Irlande enverra l’un de ses guerriers combattre le héros dans le 
gué qui sert de frontiére. 

Au début, tout va bien, en quelque sorte : l’ambition aidant, quelques 
promesses aussi, la reine Medb n’a pas de trop de peine a trouver des 
guerriers qui estiment ne devoir faire qu’une bouchée d’un jeune garcon 
imberbe. Mais Cuchulainn tue invariablement son homme chaque matin 
et la Tain est, pour une grande part, la longue énumération de tous ces 
combats singuliers. A la fin Medb ne trouve plus de volontaires qu’au 
prix de promesses extraordinaires, a la limite de ce qu’elle peut tenir. 

Puis les Ulates et le roi Conchobar entrent en campagne et la reine 
Medb est contrainte de renoncer 4 ses ambitions. L’épisode final est le 
combat des deux taureaux, le Brun de Cooley et le Blanc-Cornu, le pre- 
mier venant a bout du second. Medb et Conchobar font la paix et chacun 
rentre chez soi. 


Nous n’avons eu aucune peine a montrer dans un autre ouvrage 
(Prétres et Dieux des Celtes, 1, « Le vocabulaire sacerdotal du celtique ») 
que, pour retrouver le sens indo-européen fondamental des mots, surtout 
ceux qui concernent le sacré et la société, il est predérable d’explorer la 
Tain Bo Cualnge transcrite vers le XII* siécle dans le Book of Leinster et 
le Lebor na hUidre que les gloses chrétiennes de Wiirzburgy (Wurztbourg), 
de Saint-Gall ou de Milan aux VIII* et IX® siécles. Et ce quit vaut pour le 
vocabulaire, vaut aussi a fortiori pour la structure sociale et le comporte- 
ment des personnages, lesquels sortent tout droit du plus profond du 
mythe celtique ancestral. 

En tout cas, si la structure trifonctionnelle ne saute pas aux yeux a la 
lecture du résumé du récit, elle devient déja évidente & Penumeération des 
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personnages, dont on doit prévenir cependant que leur importance réelle 
dans I’économie du récit, ne dépend pas de leur fonction mais de leur réle 
circonstancie€. 

Hormis les innombrables comparses ou figures secondaires, ils sont 
d’ailleurs peu nombreux (c’est ce qui fait, en grande partie, |’intérét 
« psychologique » de |’épopée et sa force dramatique en dépit de l’aspect 
rudimentaire des silhouettes). 


DANS LE CLAN DU CONNAUGHT : 


— un trio royal ou princier : — la reine Medb, 

— son €poux, le roi Ailill, 

— leur fille Findabair ; 

—un druide anonyme, consulté discrétement avant le départ pour 
Pexpédition ; 

— une prophétesse, Fedelm (peut-étre un autre nom de Macha la 
guerriére). 


DANS LE CLAN D’ULSTER: 


— le roi Conchobar ; 


— le druide Cathbad et toute une suite de druides dont le principal 
est Fingen, le druide-médecin du roi Conchobar ; 


— le héros Cuchulainn ; 


— une série de nombreux personnages guerriers dont les princi- 
paux sont Il’ancien roi Fergus, Fer Diad, |’ex-compagnon et ami 
de Cuchulainn, Conall Cernach, son frére de lait, Sualtaim, son 
pere nourricier, Bricriu, le fauteur de querelles. ‘ 


A cette réserve prés que Fergus est officiellement dans le camp de 
Medb mais que, dans les faits, il est favorable aux Ulates, on remarquera 
que les deux camps sont bien tranchés et que, par surcroit, ils ne sont pas 
de constitution identique. 

Mais, dans l’économte du récit, le roi Conchobar, du coté ulate, est 
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loin de revétir la méme importance que le héros Cuchulainn, dont le gi- 
gantisme scénique écrase tous les autres personnages et, s’il y a des 
druides et des guerriers, il n’y a pas de reine apparaissant vraiment sur la 
scéne au méme niveau que la reine Medb. 

Par contre le Connaught, sil n’a qu’une importance militaire secon- 
daire en ce sens qu’il n’aligne pas des personnages de premier rang, est le 
titulaire de la royauté en la personne de la reine Medb et du roi Ailill. 
Cela revient a dire que la part de la souveraineté est plus grande en Con- 
naught qu’en Ulster. 

En fait, il ne s’agit pas que d’un conflit entre deux royaumes : la 
Tain Bo Cualnge est un conflit interne du pouvoir temporel dans lequel 
aucun druide n’est véritablement impliqué, sauf a donner des conseils ou 
prédire quelque événement facheux. Et le conflit n’est pas méme entre 
deux rois ou entre deux guerriers de trés haut rang, il se situe entre les 
deux pdles de la classe guerriére irlandaise, entre la reine Medb et le 
jeune héros Cuchulainn, entre le pouvoir royal et, normalement, le cham- 
pion qui le sert. En fait, in principio, la reine Medb représente un pouvoir 
royal abusant de ses droits et toutes les sympathies du lecteur ou de 
l’auditeur vont 4a Cuchulainn en dépit ou a cause de ses exploits sanglants. 
Entre Cuchulainn et Medb, comme entre Cuchulainn et la Morrigan, il y a 
inimitié fondamentale : lorsque la reine Medb fait faire des « proposi- 
tions » au grand héros d’Ulster pour qu’il entre enfin a son service, ce 
dernier refuse avec hauteur et mépris (éd. Windisch, op. cit., p. 203-205). 

Mais, assez curieusement, ce conflit se résout sous la forme d’un 
contrat en bonne et due forme entre la reine et le champion : chaque ma- 
tin on fournit a Ctchulainn, qui, sauf rares exceptions, la tue 
invariablement, sa victime, consentante d’abord, presque contrainte en- 
suite, d’aller au combat, et le conflit ne s’achemine vers son dénouement 


que lorsque le contrat ne peut plus étre respecté faute de volontaire pour 
affronter une mort certaine. Cela n’a rien de commun, ni de prés nt de 
loin, avec le ius fetiale décrit par Dumézil dans kiéées ramaines (Paris, 
Gallimard, 1969, p. 3 et suiv.), lequel ne servait qu’a Iégitimer, pour cause 
de mauvaise foi de l’adversaire, une déclaration de guerre, 

Le dénouement n’en est d’ailleurs pas un non plus : les deux tau- 
reaux se battent et le Brun de Cooley est vainqueur. On fait la paix et 


chacun rentre chez soi. Mais si la gloire de la reine Medh nen est nulle 
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ment ternie, elle n’en est pas avivée cependant que celle de Cichulainn 
est portée au zénith et que, désormais, tous les guerriers d’Irlande ne ré- 
veront plus que d’égaler ou, au moins, imiter ses exploits. La Tain Bo 
Cualnge est tout entiére congue, agencée, organisée pour la renommée du 
héros des Ulates. 

La correction du destin est peut-étre cruelle car le sort, historique ou 
mythique de |’Ulster, n’en sera pas amélioré : la royauté supréme est et 
reste a Tara tandis que Medb demeure, a Cruachan, la plus célébre des 
reines d’Irlande. C’est la meilleure preuve, peut-étre, que |’épopée, pas 
plus que le mythe, n’est une réflexion sur les conventions ou les condi- 
tions sociales. Tout au plus décrit-elle, le plus involontairement du 
monde, le fonctionnement d’un systéme social basé sur |’idéologie des 
trois fonctions, mais dans lequel la troisieme classe artisanale et produc- 
trice n’apparait que rarement parce qu’elle n’a pas a intervenir, sauf pour 
des questions d’intendance, dans les guerres ou les querelles qui agitent la 
classe guerriere. Quant aux druides, ils sont la parce que, sans eux, d’une 
part la classe des militaires ferait les pires sottises, en usurpant surtout des 
fonctions de gouvernement qu’elle est incapable d’assumer et, d’autre 
part, ils ont un intérét évident au succés des guerriers qui les honorent. Un 
bon druide sait toujours, au moment opportun, réciter |’incantation con- 
venable qui assure la victoire. 


Les trois fautes du Druide 


Nous dirons en Il’occurrence désormais plus volontiers « faute » que 
« péché ». Car il a souvent été remarqué et dit que la religion des Celtes 
ignore la notion de péché et d’enfer. Et il est exact que, dans toutes les 
langues néo-celtiques, les noms du « péché » et de I’« enfer » sont des 
emprunts au latin liturgique, c’est-a-dire qu’ils ne sont pas antérieurs au 
V* siécle de notre ére. Il est exact aussi, ce qu’on a moins souvent remar- 
qué et encore moins souvent dit, que les notions « morales » de bien et de 
mal n’existent que sous la forme du « vrai » et du « faux ». Mais ce serait 
mal connaitre le monde des Celtes que de croire a |’inexistence de toute 
sanction de la méchanceté humaine éventuelle. La notion de « transgres- 
sion » existe, mais elle se traduit ou se manifeste surtout, si ce n’est 
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uniquement, par un manquement 4a Il’ordre et a la fonction sociale de 
Pindividu : le druide qui ignore, le roi qui ment, le guerrier lache, aussi 
bien et, du moins dans le mythe préchrétien, plus souvent que le représen- 
tant de la troisieme fonction qui se méle indiment de guerre ou de 
gouvernement, sont les rarissimes exemples d’une détérioration de la 
norme fonctionnelle sociale et traditionnelle. 


Le principe de ce que nous venons d’énoncer n’est pas tres différent 
de ce que Georges Dumézil, dans Heur et malheur du guerrier (éd. 1985, 
p. 71-131), a intitulé « Les trois péchés du guerrier » et qu’il avait déja 
écrit dans Aspects de la fonction guerriére chez les Indo-Européens (Pa- 
ris, PUF, 1956, p. 63-105). Mais le mécanisme, |’enchainement des trois 
fautes ou de la triple faute sont identiques. On sait de quoi il s’agit : un 
guerrier, dieu ou héros, péche successivement contre chacune des trois 
fonctions théologiques et sociales. Et chaque fois la fatalité le pousse vers 
une action répréhensible, puis vers un chatiment correspondant dont le 
troisiéme terme est la mort. On a parfois recherché |’équivalent celtique 
de ce processus mais l’exemple gallois de Gwynn, fils de Nudd, cité par 
Dumézil, dans Heur et Malheur du guerrier, op. cit., p. 125-126, ne nous 
parait pas convaincant. 

Car ce n’est pas dans la classe guerriére celtique qu’il fallait cher- 
cher l’exemple clair des « trois péchés », c’est dans la classe sacerdotale. 
Il existe dans l’ensemble légendaire irlandais un certain nombre de 
« mauvais » druides qui se signalent par Icur avidité ou par leurs exi- 
gences ou abus sexuels. Le pire est, dans la Iégende de Mongan, le file 
Forgoll qui se signale a la fois par sa dure injustice et par son ignorance 
d’un événement qu’il aurait di connaitre. Cependant la faute est unique. 
Nous ne connaissons aucun guerrier irlandais ou, @ fortiori, gaulois, qui 
faute a trois reprises, chaque fois dans le champ théologique d’une fonc- 
tion différente dans un méme enchainement de faits. 

Exceptionnellement, dans le récit que nous cifons cr-apres, la faute 
est triple. Hl s’agit d’un druide — mythique évidemment qui termine 
tragiquement ses jours pour s’étre emparé, par adultcre et mauvais usage 
dune incantation, d’un pouvoir royal auquel il waurait jamais di penser. 

Le texte est contenu dans ce que Whitley Stokes appelle le « Codex 
B » du Glossaire de Cormac, a savoir le Yellow Book of Lecan, col. 47. 
Assez curieusement, Wh. Stokes ne le produit pas dans le corps de son 
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ouvrage, devenu du reste rarissime, Three Irish Glossaries (Londres, 
1862), mais dans la préface, p. XXXVI-XLI, a titre d’illustration de la 
satire ou gldm dicinn d'un file produisant les trois « ulcéres » classiques, 
Honte, Tache et Laideur (rouge, vert et blanc). Voici donc le texte, dans 
son intégralité, tel qu’il a été retranscrit par Whitley Stokes et tel qu’on le 
trouve aussi dans |’édition de Kuno Meyer, Sanas Cormaic, an Old Irish 
Glossary, in Anecdota from Irish Manuscripts \V (Halle-Dublin, 1912, 
p. 58-60) : 
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« Gaire, c’est-a-dire Gair-seclae, c’est-a-dire gair-re ou re gair 
(“temps court’), c’est-a-dire la satire que Nede, fils d’Adnae, fils de Gu- 
thar, fit contre le roi du Connaught, c’est-a-dire contre le frére de son 
propre pére, a savoir Caier, fils de Guthar. Caier avait adopté Nede, fils de 
son frére Adnae, parce qu’il n’avait pas de fils. Mais les pensées de la 
femme de Caier se fixérent sur Nede et elle lui donna une pomme 
d’argent pour le prix de son amitié. Nede ne consentit pas a ce qu’elle 
demandait. Elle lui promit alors la royauté a la suite de Caier, s’il voulait 


venir a elle. “Comment succéderais-je au roi? », dit-il. — Ce n’est pas 
difficile, dit la femme, fais une satire contre lui, une tare lui viendra et 
homme affligé d’une tare ne peut pas rester roi. — II m’est difficile de 


faire cela. Caier ne m’en donnera jamais |’occasion par un refus car il n’y 
a rien au monde qu’il ne me donne. — Je connais, dit la femme, un objet 
dont il ne te fera pas cadeau, c’est le poignard qui lui a été apporté 
d’Ecosse. II ne te le laissera pas parce qu’il lui est interdit de s’en séparer.” 
« Nede demanda le poignard a Caier. “Malheur a moi, dit Caier, il m’est 
interdit de m’en séparer. Nede fit alors un glam dicinn ' contre lui et trois 
boutons lui poussérent sur les joues. Voici quelle fut cette satire : 


Mal, mort, courte vie a Caier, 
que les épées de combat blessent Caier... 
Caier sous terre, sous murs, sous pierres... 


« Caier alla le lendemain matin a la fontaine. 1 porta la main a‘son visage 
et il y trouva les trois boutons causés par la satire : Honte, Tache et Lai- 
deur; rouge, vert et blanc. Pour que personne ne vit sa déchéance, il 
s’enfuit a Dun Cermnai, chez Cacher, fils d’Etarscel. 

« Nede s’empara de la royauté du Connaught aprés Caier et il fut roi pen- 


1 en ar eee n 
Glam dicinn : « malédiction supréme ». 


L’IDEOLOGIE TRIPARTIE DANS LA SOCIETE CELTIQUE 


dant un an. La souffrance de Caier lui était pénible. Nede entra en char 
dans la forteresse [ot s’était réfugié le roi Caier] et les chiens suivirent la 
trace de Caier jusqu’a la pierre derriére la forteresse. Caier mourut de 
honte en voyant Nede. A sa mort la roche éclata et flamba. Un fragment 
de roche sauta sous |’ceil de Nede et lui entra dans la téte et Nede dit 
alors : Ni cuala cuic nuin, ut dixit poeta: 


Il est arrivé une pierre sous les pieds de Caier 
et elle a sauté au haut d’un mat. 

Elle est tombée — ce n’est pas une loi boiteuse 
— sur la téte du poéte ci-dessus [nommé]. » 


Les trois fautes graves du file (ou druide) se situent successivement 
au niveau de chacune des trois fonctions. 


Au niveau de la premiére fonction sacerdotale 


Le druide prononce une satire injuste, et d’autant plus injuste qu’elle 
frappe un roi qui ne lui a jamais rien refusé. Et la satire est criminelle 
parce qu’elle a pour intention de tuer (elle contraint le roi a violer un 
interdit mortel pour lui). La mauvaise satire ou la satire injuste est ce que 
P’Irlande préchrétienne tolére le plus difficilement d’un druide. En 
l’occurrence Nede abuse de son autorité sacerdotale a |’ instigation et au 
profit d’une reine qui trahit le roi, ce qui est clairement, dans la concep- 
tion celtique, la quintessence du mal. La femme infidéle fait partie des 
calamités que I’Irlande abhorre et redoute. Or, la reine, qui est 
incarnation de la souveraineté, est, par définition, une femme infidele. 
C’ était au druide qu’il appartenait de résister a la tentation. 


Au niveau de la deuxiéme fonction guerriére (et royale) 
Le druide abdique I’autorité spirituelle pour usurper Je pouvoir tem- 
porel, autrement dit la royauté. L’ usurpation est aggravée par utilisation 


du char du roi, par la poursuite et la mort du roi : déchu physiquement par 
les ulceres, Caier meurt de honte a la seule vue de Nede et sa mort igno- 
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minieuse ne peut rester impunie. Or, si l’ignorance est déja, pour un 
druide, une faute lourde et imprescriptible, Pusurpation de la royauté 
aggravée de la mort du roi constitue le crime absolu contre le sacerdoce. 


Au niveau de la troisiéme fonction en ce qu'elle a 
de plus incompatible avec le sacerdoce, la volupté physique 


Il commet ladultére, cédant a la tentation féminine, acceptant par 
surcroit de se faire le complice d’une reine qui trahit le roi. Il trahit 
Pamitié que le roi avait pour lui et il viole la pureté du mariage royal. Son 
usurpation détruit la souveraineté (représentée par la reine) en ce qu’elle a 
de plus digne et de plus nécessaire. Et c’est cet adultére qui est, en fin de 
parcours, tout bien pesé, la faute la plus grave parce que c’est la plus 
grossiere et la plus indigne, celle qui contrevient le plus lourdement a 
l’état sacerdotal. 

La fin du récit ne nous informe pas du sort de la femme coupable, 
mais le chatiment du druide est a la fois symbolique et exemplaire : 


— il est tué par un éclat de la roche qui saute et « flambe ». Or, la 
roche, autrement dit la pierre, est liée au symbolisme royal de la 
Souveraineté. C’est vraisemblablement ici un équivalent ou un 
substitut de la « Pierre de Fal » ; 


— le fragment de pierre lui entre dans la téte par I’ ceil, organe de la 
vue et, pour un druide, de la voyance : sa faute l’a empéché de 
prévoir ou de pressentir sa propre mort. 


Un érudit américain, David J. Cohen, dans un article bien documenté 
et solidement charpenté, Suihhne Geilt, in Celtica XI (Dublin, 1977, 
p. 113-124), a cependant trouvé un schéme qui, en Irlande, correspond a 
peu prés a ce que Georges Dumézil avait trouvé en Gréce et en Germanie. 
C’est dans Vhistoire du « fou» Suibhne: harcelé par saint Ronan, 
Suibhne finit par tuer un psalmiste, disciple du saint et c’est un péché 
contre la premiére fonction sacerdotale ; militaire de grand renom engagé 
dans la bataille de Mag Rath, il s’enfuit en plein combat du champ de 
bataille et c’est un péché contre la deuxiéme fonction; il commet enfin 
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Padultere avec I’épouse du porcher de saint Moling et c’est un péché 
contre la troisieme fonction. La réserve a faire immédiatement est que la 
christianisation enléve toute idéologie religieuse 4 deux épisodes sur 
trois, avec en plus l’objection que, dans le troisiéme, l’accusation 
d’adultere est fausse. I] faut toujours contréler avec minutie la véracité 
des éventuels themes trifonctionnels égarés dans le christianisme. 

Mais l’objection définitive est que le porcher, haut fonctionnaire de 
la cour royale irlandaise, n’est pas de troisieme fonction. Comme le por- 
tier, c’est réellement un druide auquel, jusqu’a présent, on n’a guére 
pensé et il convient de l’ajouter désormais a la liste des fonctions du 
druide dans laquelle nous l’avions indiment oublié (Les Druides, p.45- 
124). L’information de base est offerte par Prodinséas Ni Chathain, Swine- 
herds, Seers, and Druids, in Studia Celtica, X\V-XY, 1979-1980, p. 200- 
211. A propos de la dignité du porcher, il convient ici de rappeler que 
saint Patrick, pendant son premier séjour en Irlande, a la suite de son 
enlévement par des pirates, a été le porcher d’un roi (Eoin Mac Néill, 
Saint Patrick, Dublin, 1964, p.49 et suiv.). Patrick porte d’ailleurs le 
surnom trés expressif de Succef « porcher ». Malgré son vétement hagio- 
graphique, l’épisode doit étre rapproché de ce que I’Jliade nous dit 
d’Eumée, porcher du roi Ulysse a Ithaque. Lui aussi, fils d’un roi, avait 
été enlevé par des pirates phéniciens et vendu comme esclave au pere 
d’Ulysse, Laérte (voir les références chez Pierre Grimal, Dictionnaire de 
la mythologie grecque et romaine, Paris, 1951, p. 149b-150a). 


La dispute des Ulates 


ou l’éducation trifonctionelle du héros Cichulainn 


Nous reproduisons ci-aprés le texte de la dispute des Ulates, a la fin 
du récit du Compert Conculaind ou « Conception de Crichulainn » dans 
la version du manuscrit Egerton II telle que l'a publi¢e Ernst Windisch, 
dans /rische Texte, Leipzig, 1880, p. 141-142. Nous reprenons, sans rien 
y changer, la traduction francaise que nous avons donnée dans Qgam 17, 
1965, p. 379-380 : 


« “Prends le gargon avec toi, 6 Finnchoem, dit Conchobar a sa sceur 
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Ce n’est pas elle qui l’élévera en vérité, dit Sencha, [mais] c’est moi qui 
l’éléverai, car je suis fort, je suis brillant, je suis expert, je suis doux [... ?], 
je suis docteur, je suis sage, je ne suis pas oublieux. Je m’adresse au roi 
avant le roi. Ce qu’il dit passe par moi. Je juge les combats du roi devant 
Conchobar. Je décide des jugements des Ulates et je ne les mécontente 
pas. Personne ne me surpasse comme tuteur, excepté Conchobar.” 
“Pourquoi ne le prendrais-je pas avec moi ? dit Blai Briuga, il ne sera pas 
mal nourri, il ne sera pas négligé par moi. Mes messagers ont pourvu a 
tous les désirs de Conchobar. Je convoque tous les hommes d’Irlande. Je 
les nourris pendant dix jours. Je leur donne de quoi exercer leur art et leur 
colére. Je les soutiens dans leur honneur et dans leurs contestations 
d’honneur.” 

“Cela, c’est de ’impudence, dit Fergus, il a choisi un champion pour étre 
aupreés de lui et c’est moi qui le nourrirai. Je suis fort, je suis sage, je suis 
ambassadeur : on ne me surpasse ni en dignité ni en richesse ; je suis rude 
en valeur et en armes. Je suis celui qui agit contre sa propre bassesse. Je 
suis digne de mon fils adoptif. Je suis la protection contre tout mal. 
J’ceuvre au détriment de tous les forts, j’ceuvre a l’avantage de tous les 
faibles.” 

“Méme s’il m’écoute, dit Amorgen [...?] Je suis capable d’élever royale- 
ment mes fils adoptifs. On me loue pour ma dignité, pour mon courage, 
pour ma valeur, pour mon intelligence, pour ma fortune, pour mon 4ge, 
pour mon éloquence, pour la beauté et le courage de mes enfants. Bien 
que je sois héros, je suis [aussi] poéte, je suis digne de la valeur du roi. Je 
frappe chaque guerrier. Je ne dois de merci a personne excepté a Concho- 
bar. Je ne me joins a personne excepté au seul roi.” 

“Tl ne sera rien de tout cela, dit Sencha, que Finnchoem prenne I’enfant 
jusqu’a ce que nous soyons arrivés 4 Emain. Orann décidera a son sujet, 
mais seulement quand nous serons arrivés.” Hs allérent donc 4 Emain et le 
gargon était [avec] Finnchoem. Morann décida alors apres leur arrivée, et 
il dit : “Je le confie 4 Conchobar car il est proche parent de Finnchoem. 
Sencha lui enseignera la parole et I’éloquence. Blai Briuga le nourrira. Il 
sera porté sur les genoux de Fergus. Amorgen sera son tuteur. I sera frére 
de lait de Conall Cernach. Sa mére, Finnchoem, a deux seins.” 

“C’est également qu’il sera instruit par tous, guerriers, rois, docteurs : cet 
enfant sera l’ami de toute la société. C’est également que cet enfant com- 
battra dans toutes vos contestations, il combattra dans les gués et il livrera 
toutes vos batailles.” Il en fut fait alors ainsi: Amorgen et Finnchoem 
l’emmenerent et I’éleverent 4 Dun Imbrith dans la plaine de Murthemne. 
Finit. » 
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Le texte a été déja bri¢vement étudié, en complément a la traduction, 
dans le « Commentaire du texte », in Ogam, p. 405-406. Nous reprenons 
et élargissons ici étude. 

Cette dispute, qui se soucie moins de présenter des arguments que 
d’étaler des mérites, est bien dans le genre irlandais et celtique. Mais elle 
est remarquable, non parce qu’elle met en scéne les plus grands chefs des 
Ulates, mais parce que ceux-ci se présentent eux-mémes, émettant des 
prétentions conformes 4 leurs classes et a leurs fonctions. Dans leur esprit 
cependant, il s’agit moins de fonctions que de qualités. Mais ces derniéres 
ne vont pas sans un champ d’application fonctionnel. On ne doit pas étre 
surpris non plus que les Ulates rivalisent pour obtenir la garde de 
enfant. Cuchulainn est en effet apparenté a la famille royale et les pa- 
rents adoptifs ont un lien de parenté définitif avec l’enfant, avec tous les 
avantages matériels que cela comporte. Ceci explique cela. 

Les mérites et les prétentions se situent donc tres clairement en fonc- 
tion de lidéologie tripartie, a cela prés que |l’énumération ne suit pas 
’ordre fonctionnel. Parlent successivement : 


— le druide Sencha (antiquaire et généalogiste) ; 


— laubergiste Blai Briuga (en tant que pourvoyeur de nourriture) ; 


— le guerrier, Fergus, roi détr6né mais représentant ici de toute la 
classe guerrieére ; 


— un second druide, poéte et conteur, Amorgen ; 


— en dernier lieu un troisiéme druide, Morann, qui rend le juge- 
ment définitif de partage des prérogatives. 


Ce n’est certainement pas un hasard si trois druides concourent a la 
dispute pour I’éducation du héros qui vient de naitre, face a seulement un 
militaire et un pourvoyeur de nourriture. Voyons de quelles qualités pé- 


dagogiques ou éducatives ils se parent. 


Sencha se dit: fort, brillant, expert, doux, sage, docleur, non ou- 
blieux. 


Il s’adresse au roi avant le roi. Ce que le roi dit passe par hut. IH juge 
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les combats du roi. II décide des jugements des Ulates. Personne ne le 
surpasse comme tuteur. 


Amorgen se dit : loué pour sa dignité, son courage, sa valeur, son 
éloquence, la beauté et le courage de ses enfants. Il est héros et poete. Il 
est de rang suffisamment élevé pour ne rien devoir a personne, sauf au 
seul roi. 


Morann, quant a lui, en tant que juge supréme, ne se présente pas et 
n’énonce aucune de ses qualités personnelles. Il se contente d’énoncer 
son jugement, lequel ne satisfait aucun des participants de la dispute mais 
laisse une part d’autorité a chacun d’ eux. 


Le guerrier, Fergus, se dit : fort, sage, digne et riche, rude en 

valeur et aux armes ; il protége les faibles contre les forts. 

L’aubergiste est capable de nourrir tous les hommes d’Irlande pen- 
dant dix jours. 


Ce sont une fois de plus les druides qui se taillent la meilleure part, 
en tant que représentants de la premiere fonction sacerdotale, dans 
|’éducation d’un jeune héros. Mais les autres classes, guerriére et produc- 
trice, ne sont pas ignorées ou laissées a I’écart. 

En bref, la classe sacerdotale a trois représentants qui, par leur poids, 
expriment bien la prépondérance des druides dans I’ancienne société cel- 
tique: 


—un antiquaire, historien, généalogiste (Sencha), qui enseignera 


la parole et l’éloquence ; 


— un poéte et conteur (Amorgen), qui sera le tuteur, c’est-a-dire 
celui qui aura la charge légale d’élever I’enfant ; 


— un juge (Morann), 4 qui on ne peut reprocher d’avoir défavorisé 
ses collégues. 


La part des deux autres classes en est diminuée d’autant : Fergus, le 
guerrier, se contentera d’avoir Penfant « sur les genoux » et Blai Briuga, 


l’aubergiste, le nourrira. Hs mont rien a lui apprendre. 
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On remarquera aussi et enfin, en annexe, comment I’Irlande, par la 
voix de Blai Briuga, comprend les relations harmonieuses de la troisieme 
fonction et des deux premieres : 


« Mes messagers ont pourvu a tous les désirs de Conchobar. Je convoque 
tous les hommes d’Irlande. Je les nourris pendant dix jours. Je leur donne 
de quoi exercer leur art et leur colére. Je les soutiens dans leur honneur et 
dans leurs contestations d’honneur. » 


Ainsi est confirmé, pour |’Irlande, ce que nous avons déja constaté 
plus haut, 4 propos de I’Inde, du vis (dans le sens usuel de « peuple » 
mais non de « plébe ») et de la classe des Vaisya: la troisiéme classe 
productrice n’existe que dans la mesure oti elle assure la subsistance des 
classes sacerdotale et guerriére. Elle posséde la richesse matérielle mais 
on lui refuse tout pouvoir politique ou toute puissance militaire parce que, 
si une révolte de KSsatriya est déja génante pour |’équilibre social, 
l’intrusion des Vaisya ou, pire encore, des Sidra ou des paria dans le 
domaine politique ou dans lordre sacerdotal serait 4 proprement parler 
intolérable. 


La formule trifonctionnelle de la reine Medb : 


L’équilibre du mariage royal et du bon gouvernement 


Nous savons maintenant depuis longtemps, en dépit des interroga- 
tions de quelques celtisants (et non des moindres) que la reine Medb n’est 
ni une hétaire ni une femme s’adonnant a la boisson. Homologue de 
VP Indienne Madhavi qui, pour sauver les finances du brahmane qui est son 
pere, fait le sacrifice de sa virginité et engendre successivement quatre 
fils pour quatre rois différents, elle est tout simplement [’« Ivresse », 
ivresse du pouvoir qu’elle dispense au roi en exercice (voir a ce sujet G. 
Dumézil, Mythe et épopée 2, p. 331 et suiv. en attendant fe chapitre V du 
second volume des Textes mythologiques irlanduis, a paraitre). Lille est en 
effet l’allégorie de la souveraineté et c’est ce qui explique fa formule, 
analysée ci-dessous, contenue au tout début de la Jain Bo C'ualnge, dans 
Pépisode qui a pour titre Comrad chindcherchaille «la dispute sur 
Poreiller ». Mais pour Pévaluer a sa juste valeur ct Vanalyser correcte 
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ment il importe de disposer de tout le contexte. Nous le citerons donc in 
extenso en suivant la version du Book of Leinster : 
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« Une fois que Ailill et Medb avaient leur lit royal préparé dans le chateau 
de Cruachan du Connaught, il leur arriva entre eux une dispute sur 
Voreiller. “C’est une parole vraie, 6 femme, dit Ailill, que la femme d’un 
homme noble est bonne. — Elle est bonne, en vérité, dit la femme, d’ot te 
vient cela? — Cela me vient, dit Ailill, car tu es meilleure aujourd’ hui 
qu’au jour oti je t’ai prise. — J’étais bonne avant toi, dit Medb. — C’est 
un bien dont nous n’avons pas entendu parler et dont nous n’avons rien 
su, dit Ailill, si ce n’est que tu étais sur bien de femme et que les ennemis 
des territoires les plus proches étaient toujours occupés a emporter ce 
qu’il y avait chez toi a voler et a piller. — I] n’en était pas ainsi, dit Medb, 
mais mon pére, a savoir Eocho Feidlech, fils de Find, fils de Findoman, 
fils de Findén, fils de Findguin, fils de Rogen Ruad, fils de Rigén, fils de 
Blathacht, fils de Beothacht, fils de Enna Agnech, fils de Oengus Tur- 
bech, avait la royauté supréme d’Irlande. II avait six filles : Derbriu, Ethne 
et Ele, Clothru, Mugain, Medb. C’est moi qui étais la plus noble et la plus 
distinguée d’elles toutes. C’est moi qui étais la meilleure pour ce qui est 
de la grace et de la générosité. J’étais la meilleure au combat, a la bataille 
et a la lutte. C’est avec moi qu’étaient quinze cent mercenaires royaux de 
fils d’exilés de leur pays, et un méme nombre de fils de nobles du pays, et 
dix hommes pour chacun de ces mercenaires, et huit hommes pour chaque 
mercenaire, et sept hommes pour chaque mercenaire, et six hommes pour 
chaque mercenaire, et cing hommes pour chaque mercenaire, et trois 
hommes pour chaque mercenaire, et deux hommes pour chaque merce- 
naire et un homme pour chaque mercenaire. Telle était ma_ suite 
habituelle, dit Medb, si bien que mon pére me donna un cinquiéme des 
cinqui¢mes d’Irlande, a savoir le cinqui¢me de Cruachan, si bien que je 
suis appelée Medb de Cruachan. On vint de la part de Finn, fils de Ross 
Ruad, roi du Leinster, me demander en mariage ; on vint de la part de 
Corpre Niafer, fils de Ross Ruad, roi de Tara ; on vint de la part de Con- 
chobar, fils de Fachtna Fathach, le roi d’Ulster; on vint de la part 
d’Eocho Becc et n’allai pas. Car j’étais celle qui demandait un prix 
d’achat tel qu’aucune femme n’en avait demandé d’un homme d’Irlande, 
a savoir un homme sans avarice, sans jalousie et sans crainte. Car si 


Phomme a qui je suis était avare, il ne serait pas convenable que nous fus- 
sions ensemble car je suis bonne pour ce qui est de la grace et de la 
générosité, et ce serail une dérision pour mon mari que je lui fusse supé- 
rieure en générosité mais ce ne serait pas une dérision si nous étions 
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également bons. Si mon mari était peureux il ne serait pas plus conve- 
nable que nous fussions ensemble car je livre seule des luttes, des 
batailles et des combats et ce serait une dérision pour mon mari que sa 
femme fit plus forte que lui. Mais ce ne serait pas une dérision si nous 
étions également forts, si ce n’est que nous soyons forts tous les deux. Si 
homme a qui je suis était jaloux, ce ne serait pas convenable non plus 
car je n’ai jamais été auparavant sans un homme dans |’ombre d’un autre. 
J’ai trouvé cet homme, c’est-a-dire toi, Ailill, fils de Ross Ruad du Leins- 
ter : tu n’étais pas avare, tu n’étais pas jaloux, tu n’étais pas lache. Je t’ai 
donné le contrat et la dot, comme cela convient le mieux a une femme, a 
savoir I’équipement de douze hommes en habillement, un char de trois 
fois sept cumal *, la largeur de ton visage d’or rouge, la force de ton 
avant-bras gauche de bronze blanc. Qui que ce soit qui t’apporte honte, 
tort et dérangement, il ne t’en revient comme amende ou prix du visage 
que ce qui vaut pour moi, dit Medb, car tu es un homme sur bien de 
femme. — II n’en est pas ainsi avec moi, dit Ailill, mais j’avais deux 
fréres, l'un régnant sur Tara, l’autre sur le Leinster. Je leur abandonnai la 
royauté parce qu’ils étaient les ainés et pour ce qui est de la douceur et de 
la générosité ils n’étaient pas meilleurs que moi. Et je n’ai pas entendu 
parler d’une province d’Irlande sur bien de femme, si ce n’est de celle-ci 
seulement. Je suis donc venu et je me suis emparé de la royauté a la suite 
de ma mére car ma mere était Mata Muresc, fille de Magach et c’est toi 
qui me convenait le mieux comme reine car tu étais la fille du roi supréme 
d’Irlande. — I] est vrai aussi, dit Medb, que mon bien est plus que ton 
bien. — Cela me semble étrange, dit Ailill, car il n’y a personne qui ait 
plus de joyaux, de trésors et de richesses que moi et je sais qu’il n’y a per- 
sonne.” » (The Book of Leinster, formerly Lebar na Niiachongbala*, vol. 


* Ancienne unité de valeur irlandaise dont le sens premier est « prix d’une 
servante non-libre » (P. Dinneen et N. O’Donaill traduisent tous deux le terme 
par anglais bondmaid « servante » ; cela peut passer pour un cuphémisme, pour 
désigner une esclave). Toujours est-il que le cumal (moderne cumhal) est une 
valeur de référence, pour fixer le montant d’une amende, d’une compensation, 
pour estimer la valeur d’une terre. Daibhi O’Croinin indique, a titre d’exemple 
(Early Medieval ireland, Routledge, 2013, p. 93), aux VI'-VIIF siécles, que la 
valeur des terres du bo-aire (noble du premier rang de la higrarchic) est estimée a 
14 cumals, « patrimoine suffisant pour l’entretien de Phomme libre ordinaire ». 
(J.-Y. PLOURIN/NdE). 

* Lebar na Nia- chongbdla : nom gaélique du « Livre de Leinster », d’uprés le 
toponyme Nuachongbail, site monastique du VI° s., connu sous son nom anplici- 
sé moderne de Oughaval, ou Oakvale, bourg du comté de Laois (I.-Y. PEOuitin). 
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Il, éd. R. |. Best & M. A. O’Brien, Dublin, 1956, p. 261-263, lignes 7552- 
7604, folios 53b, I-54a, 31; cf. Cecile O’Rahilly, Tain Bé Cualnge from 
the Book of Leinster, Dublin, 1967, p. 1-2, lignes 1-54; Emst Windisch, 
Die altirische Heldensage Tain Bé Cualnge nach dem Buch von Leinster, 
Leipzig, 1905, p.2-9, lignes 1-60; traduction Ch.-J. Guyonvarce’h, La 
Razzia des vaches de Cooley, éd. et trad. de l’irlandais ancien, Paris, Gal- 
limard, coll. « L’ Aube des peuples », 1994). 


On voit ce dont il s’agit : la dignité du mariage veut, quel que soit le 


rang des époux, qu’il y ait, entre eux, égalité de bien. Autrement, 


absence d’équilibre donne lieu a l’estimation juridique facheuse de la 


« femme sur bien d’homme » ou de 1’« homme sur bien de femme ». Et, 
malheureusement pour lui, Ailill est dans cette derniére situation. II a 


cherché querelle a la reine pour affirmer sa supériorité mais cette derniére 
est illusoire eu égard aux arguments juridiques alignés de part et d’autre. 


Georges Dumézil (Jupiter-Mars-Quirinus, Paris, Gallimard, 1941, 


p. 115-116) avait proposé de ce texte et de cet épisode des annales royales 
de l’Irlande le commentaire suivant (cf. Mythe et épopée Il, p.329 et 
Sulv.) : 
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«... Medb de Cruachan exige réguliérement du candidat trois qualités 
qu’on trouve énoncées dans plusieurs textes par une formule constante, 
bien qu’avec une légére variante dans l’ordre des termes, formule qui a 
chance de conserver une expression liturgique : il doit étre, dit-elle, cen ét 
cen omun cen néoit “sans jalousie, sans crainte, sans avarice”. Les deux 
derniéeres conditions se comprennent d’elles-mémes et d’ailleurs Medb les 
commente excellemment au début de la Tdin Bé Cualnge :\’époux de 
Medb, l’ardri, doit étre aussi brave a la guerre et aussi généreux de ses 
biens qu’elle-méme, et par conséquent posséder au maximum “‘l’ essence” 
de la seconde et de la troisiéme fonction sociale, Vertu guerriere et Abon- 
dance. Quant a la premiére condition, cen ét, “sans jalousie”, elle 
s’explique si l’on songe a |’un des traits les plus certains de la mystique 
indo-européenne de la Souveraineté, telle que lillustre par exemple la 
fable grecque d’Ouranos, dieu souverain, roi magicien du monde, et des 
Ouranides : violences défensives du souverain en place, rivalités dynas- 
tiques et extra-dynastiques interminables entrainant I’hybris et la cruauté 
pour le plus grand dam des sujets. D’ailleurs Medb, la Souveraineté in- 
carnée, au début de la 7in, commente cette exigence aussi justement que 
les deux autres : il ne faut pas, dit-elle, que mon mari soit jaloux, car “je 
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n’ai jamais été sans un homme dans I’ombre de |’autre” : on évoque ici le 
roi-prétre de Nemi, nuit et jour hanté par la pensée du successeur qui le 
guette et peut-étre le suit. Etre “sans jalousie”, d’ailleurs, n’est pas moins 
indispensable a un office qui appartient essentiellement a la premiére 
fonction sociale dans son aspect non plus magique mais juridique : l’office 
de juge, d’arbitre, de législateur. Ainsi cette formule épique, qui prolonge 
sans doute la traditionnelle définition du bon roi, s’analyse selon la triade 
des fonctions sociales. » 


D’une maniére générale cette analyse, vieille déja d’un demi-siécle, 
est citée et utilisée sans réserves ni restrictions bien qu’elle ait été refaite 
et corrigée trente ans plus tard dans Mythe et épopée Il, 1971, p. 338: 


« Dans Ja pratique du pouvoir royal, la “jalousie” est un peu plus que ne 
dit la coquette épouse de tant de rois, ou plutdt, il faut traduire le symbole : 
étre jaloux, craindre maladivement les rivaux, les contréles, les résis- 
tances, c’est le ressort de la tyrannie sous tous ses aspects, judiciaires 
aussi bien que politiques. Sous cette réserve, les justifications que Medb, 
femme et non pas simple allégorie, donne de ses exigences sont perti- 
nentes. » 


Il est temps cependant d’affiner et de préciser la définition. Un pre- 
mier point est que la formule trifonctionnelle de Medb s’inscrit dans le 
cadre et en conclusion d’une série de constatations faites par elle et qui 
seront beaucoup plus juridiques que liturgiques (pour une liturgie il faut 
un prétre). Le premier élément, cen éf, correspond a |’exigence que le 
mari ne soit pas jaloux de l’autre homme qui est éventuellement dans 
l’ombre. Medb entend par 1a que le roi en titre ne doit pas ¢tre jaloux du 
suivant ou de celui a qui, par dérogation ou anticipation, elle accorde 
quelque faveur : la souveraineté est éternelle et le roi est éphémere. Le roi 
prend mais la souveraineté choisit. Et c’est en effet le propre du rot que 
de ne pas étre jaloux de son successeur, quelles que sotent les modalités 
de la succession puisque cette succession est inéluctable. Et il faut bien 
dire que, a cet égard, méme en Irlande, il est trés peu de rois qui, comme 
tous les sujets ordinaires, sans nul besoin de psychanalyse, passent leur 
existence sans éprouver, en un moment quelconque, un certain acces de 
jalousie. De méme, moins nombreux peut-étre, il existe des druides ext 
geants, tatillons et jaloux. Mais est-ce vraiment une qualite (ou une tare) 
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inhérente au sacerdoce’?? Ou bien tous les maris jaloux relévent-ils de la 
premiere fonction ? 

Il ne serait que trop facile de répondre par une plaisanterie négative. 
Le débat se situe donc nécessairement ailleurs que sur le plan de la simple 
jalousie humaine. Et 4 un moment ot le roi Ailill affirme, inconsidéré- 
ment, sa supériorité masculine, la reine lui rappelle quelques-unes des 
qualités initiales qui lui ont valu d’étre roi, et dont la moindre n’est pas 
Pabsence de toute jalousie. 

Le deuxiéme élément, cen omun, est proprement militaire : le roi, 
membre éminent de la classe guerriére, se doit de ne pas manquer de 
courage non plus que d’intelligence. Mais ce n’est pas pour cette raison 
que Medb I’invoque, c’est parce qu’elle est elle-méme, guerriére et cou- 
rageuse. Elle exige de son mari d’étre au moins sur un pied d’égalité avec 
elle. On ne voit pas non plus comment un roi lache ou peureux pourrait 
conserver la souverainete. 

Le troisieme élément, cen néoit, s’inscrit dans la méme logique 
d’égalité. Le roi n’a pas le droit d’étre avare, surtout si son épouse ne 
l’est pas. De toute maniére |’avarice est un défaut qui échoit normalement 
a la troisiéme et non a la deuxiéme fonction. Le roi est fait pour donner 
beaucoup plus que pour recevoir et le roi avare, tel Bres dans le récit du 
Cath Maighe Tuireadh, finit tres mal sa carriére. 

Nous rectifierons enfin et surtout le classement du roi, en 
Poccurrence, a la premiére fonction, laquelle est exclusivement le sacer- 
doce, auquel le roi n’a aucune part, si ce n’est par la couleur symbolique 
qui lui est attribuée, le blanc. Si la fonction juridique reléve de la pre- 
miére classe sacerdotale (mais ce n’est pas le roi qui est juriste, c’est le 
druide !), tous les aspects magiques, quels qu’ils soient, appartiennent a la 
partie de la souveraineté gouvernée chez les Celtes par Ogmios (irlandais 
Ogme). Car si le file et le faith pratiquent la magie c’est en vertu du prin- 
cipe que le druide a droit aussi a toutes les prérogatives, non 
expressément royales, de la souveraineté. 

En résumé et en conclusion, la formule trifonctionnelle de la reine 
Medb est inattaquable sur le plan de la définition pure mais elle est réser- 
vee au roi et a lui seul. En effet, une formule trifonctionnelle réservée au 
druide ne serait pas batie sur le méme modeéle et ne mettrait pas en jeu les 
mémes qualités et les mémes défauts : un « mauvais » druide, dans la 
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mesure ou |’épithéte est permise, ne peut étre avare, il n’est pas dans son 
rdle de donner, c’est lui qui, au contraire, regoit les dons du roi. On ne lui 
réclamera pas non plus le courage: il a le droit de se battre, s’il en 
éprouve le besoin, mais il ne lui en est fait nulle obligation. Et enfin il ale 
droit d’étre envieux ou exigeant, toute |’affaire étant de ne pas I’étre trop. 
La seule chose qu’on exige du druide, comme du brahmane, c’est le sa- 
voir sacerdotal qui, bien entendu, exclut ipso facto Vignorance et 
limpureté. Ce qui est le plus en cause, en fin de compte, par le biais de la 
trifonctionnalité, c’est l’équilibre : équilibre des forces composant la sou- 
veraineté, équilibre des présences et des biens, équilibre du mariage royal 
et, a travers et par ce mariage, |’équilibre psychique, moral, mental et 
intellectuel du roi, lequel, autrement, ne peut pas bien gouverner son 
royaume. Et, si le royaume n’est pas bien gouverné, ce sont toutes les 
calamités qui s’annoncent. 

La formule de Medb est peut-étre 4 comparer, lointainement ou non, 
a celle de Diogéne Laerce dans la Vie des philosophes \, V, qui est, elle 
aussi, trifonctionnelle : honorer les dieux, ne pas faire de mal, pratiquer le 
courage. « Honorer les dieux » se rapporte a la premiere fonction, « ne 
pas faire de mal » a la troisieme et « pratiquer le courage » a la deuxieme. 
Il resterait a savoir, ce qui ne nous est guere possible, pourquoi |’auteur 
grec attribue cette formule a la fois aux Gymnosophistes (indiens) et aux 
druides sans nous préciser quelle est la part éventuelle des uns et des 
autres (éd. Cougny, Extraits des auteurs grecs V, p. 83-84). 


La femme celtique dans l’idéologie des trois fonctions 


La femme joue un réle non négligeable dans la mythologie celtique, 
ce dont on a parfois tiré des conclusions surprenantes quant a usage 
quotidien de la féminité. En fait, il est urgent de dire, sans qu7il soit be- 
soin de le proclamer wrbi et orbi tant la chose va de soi, que la femme, en 
tant qu’étre humain physiologiquement différent de Thomme, ne pose 
aucun probleme juridique d’aucune sorte (voir La Civilisation celtique, 
éd. 1990, p. 87-92). Le droit matrimonial irlandais (et pallois) est vaste et 
complexe. Mais ce n’est que du droit, réglementant, explicitant, commen- 
tant de toutes les fagons possibles le vieux et intangible principe indo 
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européen de la monogamie dans le cadre social et religieux des classes 
dirigeantes : seuls héritent les enfants de I’épouse légitime et seule 
P’épouse légitime a des droits sur le patrimoine de son mari. Seule 
l’épouse légitime a un avis 4 donner parfois sur la conduite des affaires et 
la gestion des biens. Autrement dit, en bref et en clair, elle seule a de 
importance. Méme |’extraordinaire récit des amours contrariées de 
Deirdre et de Noise dans le Loinges mac nUislenn ou « Exil des fils 
d’Uisliu » a un trés puissant ressort juridique: Deirdre se choisit un 
époux, qu’elle oblige, sous peine de déshonneur, a l’enlever, parce 
qu’elle ne veut pas étre avilie par le statut de concubine que lui réserve le 
roi Conchobar (voir notre étude sous le titre « Deirdre ou la révolte de la 
femme contre son destin » dans Patrimoine littéraire européen, tome 3, 
racines celtiques et germaniques, De Boeck Université, 1992). 

Nous ne prétendons pas que, |">homme étant ce qu’il est sous toutes 
les latitudes, la concubine et la meretrix * n’aient pas été parfois des né- 
cessités ou des pis-aller. Mais les différentes formes d’obsessions ou de 
perversions sexuelles qui caractérisent la fin du X X° et le début du XXI° 
siécle n’apparaissent jamais dans les textes irlandais médiévaux, lesquels 
sont cependant, quand il y a lieu, d’une verdeur que Rabelais n’aurait pas 
reniée. On n’y voit non plus que trés rarement un mari tuer son épouse ou 
une femme tuer son mari. Tout aussi inconnu est le vaudeville du ménage 
a trois qui a eu tant de succés dans le théatre frang¢ais du Boulevard. Les 
récits et les lexiques se bornent a enregistrer la différence : mac « fils, 
garcon », ingen « fille ». Fer est !’« homme » en état de porter les armes, 
ban est la « femme » mariée ou en age de mariage. En breton moderne 
encore, alors qu’il y a toutes sortes de mots pour qualifier le coq de vil- 
lage ou les divers degrés de légéreté feminine, on ne connait encore que 
paotr « gargon » et plac’h « fille ». Il n’y a aucun mot celtique suscep- 
tible de traduire le francais scxe. L’une des meilleures plaisanteries de 
quelques dictionnaires bretons contemporains est de traduire, si lon peut 
dire, le frangais sexe par reizh, par extension du sens grammatical de 
« genre ». Mais reizh (de rekfu-), adjectif beaucoup plus que substantif, 
ne veut dire que « droit, juste, correct »! Le gallois rhyw « sorte, genre » 
est un peu moins ambigu, tout comme Pirlandais gnéas, dérivé suffixé de 
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gné « genre, sorte ». Le sexe n’est pas envisagé en tant que distinction 
autre que physiologique. 

Autant dire, par conséquent, que le monde celtique, quand il envi- 
sage juridiquement la femme dans ses divers états possibles de célibat, de 
mariage, de veuvage ou de maternité, ne tire aucune conséquence psycho- 
logique particuliére de la féminité. Les plus beaux poémes d’amour du 
IX° siécle sont dus a des moines exilés sur le continent et le plus beau 
roman d’aventure est encore et toujours celui de la banside venant cher- 
cher le roi ou fils de roi qu’elle a décidé d’aimer. I] serait difficile de faire 
passer un tel personnage féminin pour une « reproductrice ». Les messa- 
geres de |’Autre Monde ne distillent pas gratuitement la volupte et il n’est 
jamais question de leurs maternités ! 

La premiére, sinon l’unique conclusion qui s’impose, est alors que la 
femme n’est pas obligatoirement confinée a l’aspect « procréateur » de la 
troisiéme fonction. Elle peut aussi et surtout étre reine et guerriére sans 
compromettre ses droits 4 la maternité. C’est le cas de la reine Medb du 
Connaught, c’est celui de Macha la guerriére, de la Morrigan ou déesse 
de la guerre. Ce n’est pas gratuitement que la reine Medb est aussi guer- 
riére ou que Macha est «trifonctionnelle» (voir La Souveraineté 
guerriére de I’Irlande, passim). A ce propos, nous rappellerons ici les 
données de sa trifonctionnalité telles que nous les avons définies, par 
rapport a ses trois époux, simultanés ou successifs : 


— Nemed « le Sacré » ; 
— Cimbaeth le guerrier ; 
— Crunnchu l’aubergiste ; 


(Op. cit., p. 60.) 


Nous citerons aussi, en illustration indispensable, le plus court des 
trois textes que nous avons produits en 1983 dans La Souverainelé guer- 
riére de l’Irlande, celui du manuscrit H.3.18 de Trinity College de 
Dublin, tel qu’il a été publié par Rudolf Thurneysen dans la Zeitschrift fiir 
Celtische Philologie XII, p. 251-254, sous le titre de Tochmare Cruinn 
ocus Macha « La courtise de Crunn et de Macha » : 


« Cruinn, fils d’Agnoman, fils de Fer Ulad, c’est-d-dire Muredach 
Muinderg (“‘au cou rouge’), d’ou il est dit Ulate, de Dal Fiathach, fils de 
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Firuirme, fils de Daire, fils de Dluthach, fils de Dedsin, fils d’Eochaid, il 
partit de sa résidence vers le Nord-Ouest et il vit une femme venant vers 
lui. Il n’avait jamais vu de femme qui fit plus belle de forme que la 
femme qui venait. Ils se saluérent l’un l’autre : “Quelle est ta race, ou ton 
pays, ou quel est ton nom, 6 jeune fille ? dit Cruinn. — Je ne le cacherai 
pas, dit la jeune fille, Macha, fille de Bruide, fils de Ceite, fils de Cruind- 
chu, fils de Delbaeth, fils de Nechtan, fils d’Eochaid le Rude, fils de 
Duach Temen, fils de Bres, fils d’Elatha, fils de Delbaeth, fils de Neid, 
fils d’Indath, fils d’Allach, fils de Tad, fils de Tabam. dit la jeune fille, je 
suis druidesse et femme douée de pouvoir. — Es-tu munie d’un homme, 6 
jeune fille ?, dit Cruinn. — Non, dit la jeune fille. — As-tu le désir de 
dormir avec moi ?, dit Cruinn. — Si cela convient 4 mes pouvoirs fonda- 
mentaux, dit Macha, fille de Bruide. — Cela m’est convenable”, dit 
Cruinn. Cruinn emmena chez lui la jeune fille et elle dormit dans son lit 
commun cette nuit-la. 


« Elle fut une année pleine avec lui a l’insu des Ulates jusqu’a ce que vint 
le moment d’aller a l’assemblée des Ulates. Leurs chevaux faisaient la 
course, ainsi que leurs jeunes garcons. “Cela n’est pas a louer, dit Cruinn, 
j’ai une femme enceinte qui dépasserait les chevaux et les jeunes gar- 
cons.” Conchobar prit mal cette réponse que faisait Cruinn. “Améne ta 
femme avec toi, dit Conchobar. — Je ne |’aménerai pas, dit Cruinn. — Il 
te faut l’amener ou ce sera ta téte”, dit Conchobar. Cruinn se rendit chez 
lui et il dit cette réponse 4 Macha. Cela parut mauvais a Macha et elle vint 
avec lui a Emain Macha. “[...] 4 moi, 6 Conchobar, dit Macha, et si tu le 
fais, toi et ta race, vous le regretterez jusqu’au jugement.” Macha bondit 
devant les chevaux et elle les dépassa. “Puisque j’ai dépassé les chevaux, 
dit Macha, je laisse a tout jamais sur les Ulates la faiblesse de la neu- 
vaine.” Macha mit au monde deux enfants en une seule naissance. Macha 
mourut alors de cette course. Et c’est la courtise de Cruind et de Macha 
jusqu’a présent. » 


L’intérét de ce texte n’est pas dans le trés expéditif rituel de mariage 
(par consentement mutuel sur bien d’>homme), il n’est pas méme dans 
Paccouchement provoqué par l’effort de la course, outre Ja qualité « pro- 
ductrice » du troisiéme mari, il est dans la malédiction dont Macha afflige 
les Ulates. Et cette malédiction est une privation de force guerriére. 
L’Irlande n’avait pas de meilleure fagon de prouver l’essence souveraine 
et guerriere du personnage féminin en cause. La troisiéme fonction existe, 
trés concrétement, mais, cncore une fois, en complément des deux pre- 
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miéres et en la personne du troisiéme mari, Cruinn ou Crunchu. Les deux 
enfants, nommés dans une autre version, un garcon et une fille, Fir 
(« Vrai ») et Fiai (« Noble ») [Za Souveraineté guerriére, op. cit., p. 70- 
73], ne présentent aucun intérét puisqu’ils n’apparaissent que dans cette 
circonstance et ne servent méme pas de postérité 4 Macha. II n’en est 
jamais question autrement dans l’immense répertoire mythologique de 
I’ Irlande. 

Georges Dumézil (Mythe et épopée I, éd. 1974, p.612), tire de cet 
épisode mythique la conclusion, que nous ne contredirons pas, que 
« outre la contribution qu’elle apporte a la théorie des déesses ou héroines 
indo-européennes, la présente étude établit que le savoir druidique relatif 
et religieux de l’Ulster était commande par l’idéologie des trois fonc- 
tions ». 

Mais, a travers Georges Dumézil, nous contredirons Joseph Vendryes : 
« On ne se gardera pas moins d’ailleurs de rechercher une telle triparti- 
tion fonctionnelle dans la plupart des triades féminines du monde 
celtique : les trois Morrigan du champ de bataille irlandais, par exemple, 
ou les trois “Matres” gallo-romaines donneuses d’abondance, forment des 
groupes homogénes ou “lunité en trois personnes”, pour reprendre 
expression de Joseph Vendryes, ne parait étre qu’un triplement intensif, 
non classificatoire. » (Mythe et épopée |, op. cit., p. 611-612). 

Joseph Vendryes, dont l’article a orienté de travers les recherches 
pendant quelques dizaines d’années (« L’unité en trois personnes chez les 
Celtes », in Comptes rendus des séances de |’Académie des inscriptions 
et belles-lettres, 1935, p.314-341), ne savait pas, ne pouvait pas ou ne 
voulait pas savoir que la triade ou la trinité celtique est l’expression de 
Punité dans la multiplicité. Mais Dumézil aurait dG, lui, s*"apercevoir tout 
de suite que le « ternaire » de la tripartition est, quand il existe, obligatoi- 
rement trifonctionnel et classificatoire. Il n’y a en effet qu’une seule et 
unique divinité féminine celtique, aux noms et aux fonctions variables 
suivant le partenaire auquel elle est liée. Les trois Macha sont une seule et 
méme Macha trifonctionnelle. Mais Macha est un autre nom de la Bodb 
et, comme il y a trois Macha, il y a trois Bodb, et aussi trois Moérrigan. 
Autrement dit, la divinité féminine est unique et c’est parce quelle est 
unique qu’elle porte de multiples noms qui rendent compte de ses rela- 
tions avec des divinités masculines diverses (ou au moins des 
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personnages mythiques) au niveau de chacune des trois fonctions. C’est 
de cette seule fagon que I’on puisse rendre compte aussi du Glossaire de 
Cormac expliquant la « triple » Brigit : 


« Isaire sin ideo eam (deam) vocant poetarum hoc nomine cujus 
sonores erant Brigit bé legis Brigit bé goibnechta .i. bande i. tri- 
hingena inDagdai insin.» (Ed. Whitley Stokes, Three Irish 
Glossaries, Londres, 1862, p. 8). 


L’interprétation est déja contenue dans le texte : la déesse nommée 
Brigit, celle qu’invoquent les poétes (ou filid) a deux sceurs. « Brigit 
femme de médecine (bé /egis) et Brigit femme de forge (bé goibnechta), 
et ces déesses sont les trois filles du Dagda. » On ne saurait mieux rendre 
compte de la tripartition par le biais de la triplicité dans l’unité. Le défaut 
du texte est que le niveau sacerdotal est représenté deux fois, respective- 
ment par les poétes et par les médecins, le troisieme terme étant purement 
artisanal. Mais nous avons vu, dans notre exploration du corpus mytholo- 
gique irlandais, assez de femmes guerriéres pour n’avoir, a ce sujet, 
aucune sorte d’inquiétude. Rappelons, s’il en est besoin, que l’épouse du 
Dagda, le dieu-druide, est la Morrigan ou déesse de la guerre. 

Une différence capitale est toutefois a souligner dans l’expression ou 
la nature profonde de la féminité — et c’est vraisemblablement la 
seule : alors que la nudité masculine est guerriére et agressive, nous avons 
assez de preuves que la nudité féminine est paralysante et séductrice. 
L’un des meilleurs exemples que nous puissions en fournir est le traite- 
ment auquel est soumis Cuchulainn au retour de sa premiere expédition 
meurtriere hors d’Ulster. Nous avons a la fois l’excitation guerriére du 
jeune garcon (mais non pas la nudité), productrice d’une chaleur intense, 
et l’effet paralysant de la nudité féminine: 


« Ils avancérent jusqu’a ce qu’ils atteignissent Emain. C’est alors que 
Lebarcham, cette fille de Aue et Adarc, les remarqua. “Voici un homme 
en char, dit Lebarcham, et effrayante est sa venue. Les tétes de ses enne- 
mis, rouges de sang, sont a cété de lui dans son char. De beaux oiseaux 
blancs restent prés de lui dans son char; des cerfs qui ne sont pas faits 
pour la course en char sont retenus prisonniers par lui par des chaines et 
par les liens de la captivité ; et si l'on ne s’attend pas a lui cette nuit les 
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guerriers d’Emain tomberont devant lui.” Et la décision qu’ils prirent fut 
de faire sortir une troupe de femmes 4 la rencontre du jeune gar¢on, c’est- 
a-dire trois cinquantaines de femmes, c’est-a-dire dix et sept fois vingt 
femmes fiéres et rougissantes de leur nudité, toutes en une seule fois, avec 
devant elles la princesse des femmes, Scandlach, pour lui montrer leur 
nudité et leur pudeur. Toute la troupe de femmes sortit et elles lui montré- 
rent leur nudité et leur pudeur. Le garcon cacha sa figure devant elles et 
dirigea son visage vers le char pour qu’il ne vit pas la nudité et la pudeur 
des femmes. Alors le jeune garcon fut levé de son char. On le porta dans 
trois cuves d’eau froide pour lui noyer sa fureur, et dans la premiére cuve, 
le petit garcon fit sauter les planches et les cercles de la cuve comme une 
coquille de noix autour de lui. Dans la deuxiéme cuve 1|’eau aurait bouilli 
haut comme le poing. Dans la troisiéme cuve |’un supportait la chaleur et 
autre ne le supportait pas...» (Tain Bé Cuialnge « La Razzia des vaches 
de Cooley », éd. et trad. de l’irlandais ancien, Chr.-J. Guyonvarc’h, Paris, 
Gallimard, coll. « L’Aube des peuples », 1994). 


Ce passage de la Tain a été commenté assez longuement par Dumé- 
zil (Horace et les Curiaces, Paris, Gallimard, 1942, p. 34-60). Mais nous 
ne croyons pas que la nudité féminine, compte tenu du jeune age théo- 
rique de Cuchulainn encore enfant, fasse déja partie de l’initiation 
guerriére. Le reméde employé est aussi simple qu’intéressant en ce sens 
qu’il précise les limites de l’intervention féminine : la nudité est paraly- 
sante mais la paralysie ne durerait pas si l’on n’employait pas 
concurremment et immédiatement le bain d’eau froide. La fureur guer- 
riére se manifeste en premier par une fiévre excessive qui est d’autant 
plus élevée que la fureur est grande et redoutable. Normalement, la 
femme, qu’elle se livre au guerrier ou qu’elle soit prise par lui sans son 
consentement, est une sorte de « recompense » mais en méme temps elle 
est un apaisement qui met fin a la furor. L’épisode des femmes gauloises 
se livrant aux soldats romains, avec de I’or et de argent, a Gergovie (De 
bello gallico Vil, 47), n’a pas d’autre sens. Mais ces femmes ne sont 
« impudiques » qu’en apparence puisque ce n’est pas par plaisir ou im- 
pulsion personnelle qu’elles agissent ainsi. Les femmes irlandaises 
d’Emain Macha sont sollicitées ou sommées par le roi de se dévétir pour 
le bien de I’Etat. Et il est tres possible que les femmes de Gergovie aient 
répondu aussi positivement a une invitation similaire, désespérée cette 
fois, car les soldats de César ne sont pas des jeunes gargons en phase 


1X5 


LA SOCIETE CELTIQUE 


d’ initiation militaire ou sexuelle. Nous ne connaissons aucun exemple 
d’une société antique indo-européenne qui ait fait bon marché de la pu- 
deur féminine, surtout quand il s’agit de jeunes filles nobles ou-de 
femmes mariées. En conclusion nous n’avons aucune raison de modifier 
linterprétation religieuse de la nudité féminine telle qu’elle a été formu- 
lée par Francoise Le Roux, dans « La Mort de Cuchulainn. Commentaire 
du texte, 1. Pectore nudo » in Ogam 18, 1966, p. 369-372 ; cf. P. L. Hen- 
ry, Saoithiulacht na Sean-Ghaeilge, Bunu an Traidisiuin (« la sagesse du 
vieil-irlandais, la base de la tradition »»), Dublin, 1976, p. 28 et suiv. 


Le Vergobretus ou substitut du Roi 


On a longtemps glosé et commenté le phénoméne « sociologique » 
qu’est la disparition, progressive, de la royauté gauloise. On a voulu y 
voir une sorte de prémonition de la Révolution frangaise, comme s’il 
avait existé, depuis toujours, sur la terre de Gaule qui devait devenir la 
France, un antique atavisme républicain et antimonarchique. Nous ne 
discuterons pas ici de cette illusion politico-historique. Rappelons donc 
les faits tels qu’ils résultent des quelques témoignages historiques sur la 
Gaule a la veille de la conquéte romaine. 

L’effacement progressif de la royauté et son remplacement par des 
oligarchies aristocratiques et militaires font partie de l’évolution du ou 
des systémes politiques gaulois. C’est a peu prés ce que I’Inde aurait 
nommeé une « révolte de KSatriya », autrement dit l’usurpation du pouvoir 
temporel par un ou plusieurs militaires n’ayant aucune qualité pour 
l’exercer. Mais le phénoméne gaulois n’est pas tout a fait cela, et pas 
davantage une révolution. 

Car, cela a déja été constaté, il existe encore, en Gaule, au temps de 
César, des rois en exercice. Nous rappelons ici la liste que nous avons 
déja citée supra: 


— Moritasgus et Cavarinus chez les Sénons (César, De bello galli- 
co V, 54); 
— Teutomatus chez les Nitiobroges (VI, 31, 46); 


— Celtillus, pére de Vercingétorix, chez les Arvernes (VIL 4); 
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— Tasgetius chez les Carnutes (V, 25); 

— Casticus chez les Séquanes (I, 3); 

— Galba chez les Suessions (II, 4); 

— Commius I’ Atrébate (IV, 21 ; VII, 75, 76-79 ; VIII, 6, 7, 10) ; 
— Catuvolcus chez les Eburons (V, 24; VI, 31). 


Cette liste est assez longue pour convaincre de la réalité de la royau- 
té celtique continentale. Pour couper court a de longues discussions nous 
renvoyons encore aux deux articles les plus récents : 


— Frangoise Le Roux, « A propos du vergobretus gaulois, la Regia 
Potestas en Irlande et en Gaule », in Ogam 11, 1959, p. 66-80 ; 


— Christian-J. Guyonvarc’h, « Esquisse d’une étude sur la notion 
d’« Etat » et de « patrie » chez les Celtes continentaux et insulaires », in 
La Patrie gauloise d’Agrippa au VI’ siécle, Actes du Colloque (Lyon, 
1981), éd. L’Hermés, Lyon, 1983, p. 243-265. 


Le fait important, dans tout cela, c’est que César a été le témoin, 
chez les Eduens, du fonctionnement d’un systeéme de gouvernement dans 
lequel coexistent des druides (dont le moindre n’est pas Diviciacus, avec 
qui César négocie et discute au tout début de sa présence en Gaule) et un 
haut magistrat, qu’il nomme de son nom celtique, vergobretus, et dont il 
qualifie le pouvoir de regia potestas ou « pouvoir royal », terme dont on 
ne peut que noter |’extréme exactitude en comparaison de l’auctoritas ou 
« autorité » qu’il attribue, tout aussi exactement, aux druides. I suffit, 
pour l’essentiel de la définition, de s’en remettre au texte de César dans le 
De bello gallico, 1, 16: 


« Quand César vit qu’on l’amusait, et que le jour était proche ot il 
faudrait distribuer aux soldats leur ration mensuelle, t! convoque les chefs 
héduens, qui étaient en grand nombre dans son camp ; parm cux se (rou- 
vaient Diviciacos et Liscos, ce dernier était le magistral supréme, que les 
Héduens appellent vergobretus : il est nommé pour un an, et a droit de vic 


et de mort sur ses concitoyens; César se plaint vivement que, dans 
limpossibilité d’acheter du blé ou d’en trouver dans la campagne, quand 
les circonstances sont si critiques, ’ennemi st proche, il ne trouve pas 
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d’aide auprés d’eux, et cela, quand c’est en grande partie pour répondre a 
leurs priéres qui! a entrepris la guerre ; plus vivement encore il leur re- 
proche d’avoir trahi sa confiance. » (Ed. et traduction Constans, I, p. 93). 


« César pensait qu’il y avait des inconvénients a interrompre les opé- 
rations et a abandonner |l’ennemi; mais il savait aussi quels maux 
engendrent les discordes et il ne voulait pas qu’une si grande nation, et si 
étroitement unie 4 Rome, que personnellement i! avait toujours favorisée 
et comblée d’honneurs, en vint a la guerre civile et qu’alors le parti qui se 
croirait le moins fort demandat du secours a Vercingétorix : il jugea donc 
qu’il fallait d’abord parer a cela, et comme les lois des Eduens interdi- 
saient a ceux qui géraient la magistrature supréme de franchir les 
frontiéres, voulant éviter de paraitre porter atteinte a la constitution du 
pays, il décida de s’y rendre lui-méme, et il convoqua tout le sénat et les 
deux compétiteurs 4 Decize. Presque toute la cité y vint; il apprit que Co- 
tos était l’élu d’une poignée d’hommes réunis en secret ailleurs et a un 
autre moment qu’il ne convenait, que le frére avait proclamé |’élection du 
frére, alors que les lois interdisaient que deux membres d’une méme fa- 
mille fussent, !’?un du vivant de l’autre, non seulement nommeés 
magistrats, mais méme admis au sénat. I] obligea Cotos a déposer le pou- 
voir, et invita Convictolitavis, qui avait été nommé, conformément aux 
usages, sous la présidence des prétres et alors que la magistrature était va- 
cante, a prendre le pouvoir. » (Ed. et trad. Constans, op. cit., II, p. 233-234). 


Autrement dit, le vergobretus exerce, pour une durée limitée, le pou- 
voir temporel au terme d’une élection validée par les druides et il est 
soumis a quelques interdits (nous ne les connaissons certainement pas 
tous) qui l’apparentent aux rois d’{rlande et en font un substitut de roi. 
L’institution gauloise est, comme celle des consuls romains, en un peu 
moins grave, une altération de la structure sociale et politique initiale (la 
seule qui soit admissible dans le monde indo-européen est la royauté). Ou 
bien, si l’on veut, le roi celtique était destiné, sur le continent, a dispa- 
raitre avant le druide. Mais ses remplagants ou ses substituts avaient, 
autant et plus que lui encore, besoin du druide. L’archaisme du vergobre- 
tus est dans le nom, non pas |’« (homme) au jugement efficace » comme 
on |’avait cru depuis une traduction malheureuse de la Grammatica celti- 
ca de Kaspar Zeuss (c’est le druide qui sait et qui dit le droit) mais le 
« porteur de colére » dans la plus pure tradition de la « force » et de la 
« vertu » militaire impliquées par le theme vergo- lequel, par sa significa- 
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tion intrinséque (cf. l’irlandais ferg « colére, fureur guerriére »), est ty- 
pique de la deuxiéme fonction guerriére et, par conséquent, royale (voir 
note d’étymologie a ce sujet dans Ogam 37-38). 


Les fétes celtiques et les trois fonctions 


Nous prendrons pour point de départ les quatre fétes canoniques ir- 
landaises telles qu’elles sont énumérées et décrites dans les textes 
médiévaux : 


— Samain au premier novembre ; 
— Imbole au premier février ; 


— Beltaine au premier mai; 


— Lugnasad au premier aoit. 


Il importe de remarquer que ces quatre fétes ne portent pas d’autre 
nom, que leur nom est limité a I’Irlande sans étre transposable a une 
quelconque féte continentale et qu’il n’y a aucun terme spécialisé en ir- 
landais pour désigner la « féte» proprement dite. Le terme usuel, 
irlandais féi/, gallois gwy/, breton goue/, est un emprunt au latin vigilia et 
ne sert a désigner que la féte d’un saint dans le calendrier liturgique chré- 
tien. Pour les fétes profanes il faut se contenter de lirlandais feasta et du 
breton fest (qui sont des emprunts, direct ou indirect, par lintermédiaire 
de l’anglais, au vieux-frangais fes/e). Le gallois a un autre mot : gwledd 
« banquet ». 

Quant a la description générale, nous renvoyons 4 nos ouvrages Les 
Druides (éd. 1986, p. 231-262), La Civilisation celtique (éd. 1990, p. 180- 
184) et naturellement aux Féves celtiques. La répétition serait supertlue, 
mais nous insisterons malgré tout sur l’aspect trifonctionnel des quatre 
fétes celtiques, lequel est trés clairement implicite. 


— Samain, au |“ novembre, marque le début de la saison sombre, 
clét la période d’activité militaire et marque le début de Vanneéc. C'est la 
féte collective de toute |’ Irlande puisque la présence de chacun est obliga 
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toire sous peine de mort ou de sanction grave. Elle est occasion de cé- 
rémonies religieuses et officielles mais le principal moment en est un 
banquet auquel participent toutes les classes de la société. N’ appartenant, 
ni a l’année qui se termine ni a celle qui commence, Samain est en dehors 
du temps chronologique et se situe de ce fait dans le mythe, sans idée de 
durée, c’est-a-dire en réalité dans l’éternité : des événements mythiques 
se produisent sans interruption ni discontinuité d’une Samain a l’autre, ce 
qui explique que les gens du sid puissent intervenir dans les affaires hu- 
maines ou laisser des hommes pénétrer dans le sid, voire les y inviter ou 
les y emmener. Avec la participation des druides, de la flaith ou noblesse 
guerriére et des gens du peuple, la féte est explicitement totale et trifonc- 
tionnelle. Elle a été remplacée dans le calendrier chrétien par la Toussaint 
et la féte des morts. C’est la seule féte celtique dont nous ayons la déno- 
mination gauloise correspondante : Samonios dans le calendrier de 
Coligny. Le sens étymologique du nom est « réunion ». 


— Imbole est, au 1“ février, en dépit de tentatives étymologiques 
aberrantes, la féte de la « lustration » apres toutes les souillures de lhiver. 
Elle est trés peu attestée dans les textes parce qu’elle a pratiquement dis- 
paru pour étre remplacée par l’immense folklore de sainte Brigit, 
comprise en cette occurrence comme I’accoucheuse de la Vierge. Elle 
correspond aux Lupercales latines ou fétes de février. C’est typiquement 
la féte de la troisieme fonction productrice et artisanale. 


— Beltaine « feu de Bel» est, au 1" mai, la féte du feu et des 
maitres du feu et des éléments atmosphériques, les druides. Féte sacerdo- 
tale par excellence, elle indique le début de la saison claire et aussi le 
commencement de I’activité guerriére. Il n’y a pas d’équivalence conti- 
nentale attestée mais, dans toute |?Europe, y compris l’ancien domaine 
celtique, le folklore de mai est immense et varié. C’est surtout celui qui a 
été le plus difficilement christianisé. 


— Lugnasad ou « assemblée de Lug » est, au 1“ aoit, la féte royale 
par définition intrinséque, en particulier celle du roi régulateur et 
« centre » de la société humaine. Cela explique les jeux, les concours de 
poésie et les assemblées de toutes sortes qui en marquent le déroulement. 
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Mais le roi est toujours et en toutes circonstances, en tant que détenteur 
du pouvoir politique, le représentant le plus éminent de la classe guer- 
riere. Le folklore a fait de Lugnasad une féte agraire a cause de sa 
position dans le calendrier mais c’est un glissement tardif et attribution 
a Lug de la féte résulte de sa position centrale dans le calendrier. 
L’équivalent gaulois, récupéré par la politique romaine du début de 
Empire, porte le nom latin de Concilium Galliarum ou « assemblée des 
Gaules ». 


Les trois sortes de sacrifices de la Tradition celtique 


Il s’agira sous cette rubrique et dans ce sous-chapitre beaucoup plus 
de l’esquisse d’un travail en voie d’achevement que du résumé d’un tra- 
vail achevé. En attendant la parution de l’ouvrage définitif’, nous 
résumerons ici les données essentielles de deux articles parus en 1983- 
1984 dans Ogam 35-36 (« Etudes indo-européennes ») : 


— Christian-J. Guyonvare’h, « Introduction étymologique a |’étude 
du sacrifice dans la religion celtique », p. 59-80 ; 


— Francoise Le Roux, « Sur quelques sacrifices et rites sacrificiels 
celtiques sans effusion de sang », p. 95-110. 


Ce faisant, nous ne reprendrons pas les définitions de base qui ont 
été apportées dans : 

— Les Druides, éd. de 1986, p. 66-77 ; 

— La Civilisation celtique, éd. de 2015, p. 188-191. 


L’un des faits les plus volontiers méconnus par la recherche contem- 
poraine est la nécessité traditionne!le absolue du sacrifice. Sans sacrifice, 
aucune religion ne peut subsister, aucun rite n’existe, aucune liturgie oa 
de sens. 


° Tl s’agit du Sacrifice dans la Tradition celtique. Les rites, la doctrine et les 
techniques, publié depuis lécriture de ces lignes, aux Editions Armeline (NdE) 
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ll est assez curieux de remarquer, d’autre part, que la tradition cel- 
tique est volontiers et fréquemment créditée, sur la foi de quelques 
auteurs anciens et de beaucoup de modernes, de sacrifices nombreux, 
analogues a des bouchertes ou des massacres alors que, dans les sources 
qui nous sont accessibles, tant antiques que médiévales, les faits sacrifi- 
ciels sont rares. En fait il a nécessairement existé une hiérarchie des 
victimes, du simple poulet a la victime supréme, I-homme, qui est une 
victime exceptionnelle. Mais si nous avons retrouvé le nom du sacrifice, 
irlandais idpart, irlandais moderne iobart, vieux-gallois et vieux-breton 
aperth, gallois aberth et breton aberzh (par réemprunt au gallois), nous 
n’avons pas le nom du druide sacrificateur puisque, par définition, tout 
druide était habilité a sacrifier. Et nous n’avons pas méme, dans ce voca- 
bulaire sacrificiel, la distinction latine de victima et de hostia, la victime 
expiatoire et la victime propitiatoire. Ce que nous savons le mieux, c’est 
que le sacrifice impliquait des victimes animales de grande taille, che- 
vaux ou bovidés, et parfois des victimes humaines. Les auteurs anciens 
ont glosé a plaisir la-dessus. 

En fait la condamnation, antique, puis moderne, contemporaine et, 
presque toujours, chrétienne, des sacrifices de I’ Antiquité celtique, repose 
sur un point de vue moral exclusif, le christianisme n’admet qu’une seule 
et unique forme de sacrifice : celle du Christ, dont le sacrifice est répéteé, 
autant de fois qu’il le faut, par l’eucharistie, pour le salut et la rédemption 
de lhumanité tout entiere. Indépendamment de toute autre considéra- 
tion), nous insisterons simplement ici sur la distribution du sacrifice, 
selon son genre et son mode rituel : 


— sacrifice non sanglant, sans emploi d’une arme, au niveau 
sacerdotal par immersion, pendaison, crucifixion, créma- 
tion, cruentation, étouffement ou inhumation ; 


— sacrifice sanglant au niveau guerrier avec mise a mort par 
une arme, épée ou lance; ce sont ces sacrifices qui, servant a 


la divination, ouvrent et ferment la saison militaire ; 


— libation et oblation, essentiellement végétale, au niveau de la 


troisiéme fonction productrice. 
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D’une maniére générale, l’interprétation religieuse des découvertes 
archéologiques en est encore au stade embryonnaire. II est bien certain 
que, lorsque l’on découvre une tombe a char et que le défunt est inhumé 
avec son armement, il s’agit d’un guerrier. Quand on découvre dans un 
site des armes, offensives ou défensives, volontairement détruites, on 
peut se douter qu’il s’agit d'une forme de sacrifice faisant partie d’un 
rituel de deuxiéme fonction guerriére. Toutefois aucun mobilier funéraire 
n’a encore permis d’ identifier la tombe d’un druide ou de déterminer avec 
précision et certitude le rite des funérailles. Il est probable, sinon certain 
que les faits celtiques, quand on pourra les analyser, seront d’une com- 
plexité comparable a celle des faits indiens décrits par Ananda K. 
Coomaraswamy (La Doctrine du sacrifice, Paris, Dervy, 1978). 


Les triades de calamité dans le récit gallois de Lludd et Llevelys 


D’une maniére générale les récits irlandais médiévaux connaissent 
trois calamités réparties entre les trois fonctions : 


— un druide qui ignore ou qui ment ; 
— un guerrier lache ou traitre ; 


— un roi avare, injuste ou mesquin. 


Le roi intervient ici, non pas en tant que représentant de la deuxiéme 
classe militaire, mais en tant que régulateur et responsable de la prospéri- 
té, donc au niveau de la troisiéme classe productrice et artisanale qu’il a 
pour mission de surveiller et de faire fonctionner. II va sans dire que pour 
les trois classes, le déshonneur, pire méme, le crime supréme est et reste 
le mensonge et immédiatement apres le mensonge, le vol. Mais nous ne 
connaissons aucun récit ou texte qui dispose, organise ou commente ces 
trois calamités en un seul ensemble cohérent. 

Exceptionnellement, pour une fois, la cohérence est au pays de 
Galles, tardive mais réelle, dans le récit de Lluck! ef Llevelys, qui deécrit 
les malheurs du royaume de Bretagne, empoisonné ou infesté par trois 
fléaux. Lludd est roi de Bretagne et son frére Llevelys est devenu, par 
élection, roi de France : 
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« Un certain temps s’était déja écoulé lorsque trois fléaux s’abattirent 
sur ile de Bretagne, tels qu’on n’en avait jamais vu de pareils. Le pre- 
mier était une race particuliére qu’on appelait les Corannieit : tel était leur 
savoir qu’il ne se tenait pas une conversation sur toute la surface de ile, 
si bas que l’on parlat, qu’ils ne connussent, si le vent venait a la sur- 
prendre ; de sorte qu’on ne pouvait lui nuire. Le deuxieme fléau c’était un 
grand cri qui se faisait entendre chaque nuit de premier mai au-dessus de 
chaque foyer dans lile de Bretagne ; il traversait le coeur des humains et 
leur causait une telle frayeur que les hommes en perdaient leurs couleurs 
et leurs forces ; les femmes, les enfants dans leur sein ; les jeunes gens et 
les jeunes filles, leur raison. Animaux, arbres, terre, eaux, tout restait sté- 
rile. Voici en quoi consistait le troisieme fléau : on avait beau réunir des 
provisions dans les cours du roi, y aurait-il eu pour un an de nourriture et 
de boisson, on n’en avait que ce qui se consommait la premiere nuit. Le 
premier fléau s’étalait au grand jour, mais il n’y avait personne a con- 
naitre la cause des deux autres; aussi y avait-il plus d’espoir de se 
débarrasser du premier que du second ou du troisi¢me... » (Traduction J. 
Loth, Les Mabinogion, éd. 1913, 1, p. 233-234; le texte gallois a été pu- 
blié en édition critique par Brynley F. Roberts, Cyfranc Lludd a Llefelys, 
Mediaeval and Modern IVelsh Series, Dublin, 1975, XLIII + 36 pages.) 


Lludd va demander conseil a son frére Llevelys qui lui donne, a la 


fois explication des trois fléaux et le moyen d’y remédier : 
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« Lorsqu’ils purent causer sans obstacle, Llevelys dit 4 son fréere qu’il lui 
donnerait certains insectes dont il garderait une partie en vie afin d’en 
perpétuer la race pour le cas ot! le méme fléau surviendrait une seconde 
fois, et dont il broierait le reste dans de |’eau. I] lui assura que c’était un 
bon moyen pour détruire la race des Corannieit, voici comment. 

Aussitét arrivé dans son royaume, il réunirait dans un méme plaid tout 
son peuple a lui et la nation des Corannieit, sous prétexte de faire la paix 
entre eux. Quand ils seraient tous réunis, il prendrait cette eau merveil- 
leuse et la jetterait sur tous indistinctement. Llevelys assurdit que cette 
eau empoisonnerait la race des Corannieit, mais qu’elle ne tuerait, ne fe- 
rait de mal a personne de sa nation a lui. “Quant au second fléau de tes 
Etats, ajouta-t-il, c’est un dragon. Un dragon de race étrangére se bat avec 
lui, et cherche a le vaincre. C’est pourquoi votre dragon a vous pousse un 
cri effrayant. Voici comment tu pourras le savoir. De retour chez toi, fais 
mesurer cette ile de long en large : a 'endroit ott tu trouveras exactement 
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le point central de |*ile, fais creuser un trou, fais-y disposer une cuve 
pleine de l’hydromel le meilleur que l’on puisse faire, et recouvrir la cuve 
d’un manteau de paile ® Cela fait, veille toi-méme, en personne, et tu ver- 
ras les dragons se battre sous la forme d’animaux effrayants. IIs finiront 
par apparaitre dans l’air sous la forme de dragons, et, en dernier lieu, 
quand ils seront épuisés a la suite d’un combat furieux et terrible, ils tom- 
beront sur le manteau sous la forme de deux pourceaux ; ils s’enfonceront 
avec le manteau, et le tireront avec eux jusqu’au fond de la cuve; ils boi- 
ront tout ’hydromel et s’endormiront ensuite. Alors, replie le manteau 
tout autour d’eux, fais-les enterrer, enfermés dans un coffre de pierre, a 
l’endroit le plus fort de tes Etats, et cache-les bien dans la terre. Tant 
qu’ils seront en ce lieu fort, aucune invasion ne viendra d’ailleurs dans 
l’ile de Bretagne. Voici la cause du troisiéme fléau. C’est un magicien 
puissant qui enléve ta nourriture, ta boisson et tes provisions ; par sa ma- 
gie et ses charmes il fait dormir tout le monde. Aussi il te faudra veiller en 
personne sur les mets de tes banquets et tes provisions. Pour qu’il ne 
puisse réussir a t’endormir, aie une cuve pleine d’eau a cété de toi. Quand 
tu sentiras que le sommeil s’empare de toi, jette-toi dans la cuve.” » 


Ainsi dit, ainsi fait et tout se passe comme annonce : 


« Lludd s’en retourna alors dans son pays. Aussitét il invita a se réunir 
aupreés de lui tout son peuple et celui des Corannieit. Suivant les instruc- 
tions de Llevelys, il broya les insectes dans de l’eau et jeta |’eau 
indistinctement sur tous. Immédiatement toute la tribu des Corannieit fut 
détruite, sans qu’aucun des Bretons éprouvat le moindre mal. Quelque 
temps apres Lludd fit mesurer Pile de Bretagne en long et en large. Il 
trouva le point central a Rytychen (Oxford). Il y fit creuser un trou, et dé- 
poser dans le trou une cuve pleine du meilleur hydromel qu'tl fut possible 
de faire, avec un manteau de pai/e par-dessus. II veilla lui-méme en per- 
sonne cette nuit-la. Pendant qu’il était ainsi aux aguets, il vit les dragons 
se battre. Quand ils furent fatigués et qu’ils n’en purent plus, ils descendi- 
rent sur le manteau et l’entrainérent avec eux jusqu’au fond de la cuve. 


° Paile avec un seul «|»: il s’agit peut étre d’un emprunt au moyen-gallois 
pali, « brocart (de soie) ». Mais ce mot lui-méme doit venir de Pancien frangais 
paile, « paille tissée pour faire des objets, des vétements » ; clo: « chauces ( 
hauts-de-chausses) de paile brun et solers botonés », in Le chanson des quatre 
fils Aymon (J.-Y¥. PLOURIN). 
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Apres avoir fini de boire l’hydromel, ils s’endormirent. Pendant leur 
sommeil, Lludd replia le manteau autour d’eux et les enterra, enfermés 
dans un coffre de pierre a |’endroit le plus str qu’il trouva dans les mon- 
tagnes d’Eryri. On appela depuis cet endroit Dinas Emreis ; auparavant on 
Pappelait Dinas Ffaraon Dandde. Ainsi cessa ce cri violent qui troublait 
tout le royaume. 


« Cela fait, le roi Lludd fit préparer un énorme festin. Quand tout fut prét, 
il fit placer a c6té de lui une cuve pleine d’eau froide, et il veilla en per- 
sonne a coté. Pendant qu’il était ainsi, armé de toutes pieces, vers la 
troisiéme veille de la nuit, il entendit beaucoup de récits charmants et ex- 
traordinaires, une musique variée, et il sentit qu’il ne pouvait résister au 
sommeil. Plut6t que de se laisser arréter dans son projet et vaincre par le 
sommeil, il se jeta a plusieurs reprises a l’eau. A la fin, un homme de trés 
grande taille, couvert d’armes lourdes et solides, entra, portant un panier, 
et il se mit 4 entasser, comme il en avait l’habitude, toutes les provisions 
de nourriture et de boisson. Puis il se mit en devoir de sortir avec le tout. 
Ce qui étonnait Lludd le plus, c’est que tant de choses pussent tenir dans 
le panier. Lludd se langa a sa poursuite et lui dit : “Attends, attends. Si tu 
m/’as fait bien des affronts et causé beaucoup de pertes, désormais tu ne le 
feras plus, 4 moins que les armes ne décident que tu es plus fort et plus 
vaillant que moi.” L’homme déposa immédiatement le panier a terre et 
l’attendit. Un furieux combat s’engagea entre eux. A la fin Lludd le sai- 
sit; le sort voulut que la victoire lui restat; il renversa sous lui 
l’oppresseur sur le sol. Vaincu par la force et la vaillance de Lludd, celui- 
ci lui demanda merci. “Comment, dit le roi, pourrais-je te donner merci, 
aprés toutes les pertes et tous les affronts que j’ai éprouvés de ta part ? — 
Tout ce que je t’ai fait perdre, répondit-il, je saurai t’en dédommager 
compleétement. Je ne ferai plus rien de pareil, et je serai désormais pour toi 
un fidéle vassal.” Le roi accepta. C’est ainsi que Lludd débarrassa I’ile de 
Bretagne de ces trois fléaux. » (Fd. et trad. J. Loth, op. cil., 1, p. 236-241). 


L’intérét de ce texte a déja été souligné a deux reprises par Georges 
Dumeézil (Triades de calamités et triades de délits a valeur trifonction- 
nelle chez divers peuples indo-curopéens, Bruxelles, Latomus, XIV, 
1955, p. 173-185, et surtout dans Adythe ef épopée | éd. 1974, p. 613-616). 
Le mieux que nous puissions faire sera d’en approuver et d’en confirmer 
les conclusions. 


196 


L’IDEOLOGIE TRIPARTIE DANS LA SOCIETE CELTIQUE 


La premiére calamité est de niveau sacerdotal du seul fait qu’elle 
met en jeu le savoir, magique ou non, sous sa forme absolue qui est 
l’ intelligence de tout ce qui se fait et de tout ce qui se dit : les Corannieit 
sont, sinon une contrefacgon, la contrepartie tournée vers le mal des 
druides ou « trés savants » dont il n’est pour ainsi dire jamais question 
dans Je Mabinogi ou dans les contes annexes. 


La deuxiéme calamité est d’essence et de niveau guerriers. Le cri 
est une procédure juridique de protestation ou de réclamation mais il peut 
étre aussi un moyen de défense ou d’attaque. C’est le dragon (rouge) de 
l’ile de Bretagne qui le pousse parce qu’il est attaqué par Je dragon blanc 
des Saxons. La malédiction véritable est ici, annoncée, inévitable a terme, 
invasion de Vile. 


La troisiéme calamité atteint le royaume a travers la capacité du 
roi a constituer des provisions de nourriture et de boisson. 


Il y anon seulement magie mais fraude et vol. C’est ce que le monde 
celtique abhorre le plus au monde. Le roi est atteint ici dans la prospérité 
qu’il est chargé de procurer et de maintenir. 


Georges Dumézil (Mythe et épopée, op. cit., p. 615) a aussi souligné 
les avantages qui découlent inversement de Panéantissement des trois 
« Oppressions » : 


—Le roi conserve une provision d’eau suffisante pour détruire 
éventuellement ce qui resterait de la race des Corannicit. 


— Les dragons enterrés vivants dans la forteresse la plus forte de 
Pile sont un obstacle a toute invasion. 


—Le magicien vaincu et soumis restituera ef reconstitucra les 
énormes réserves de nourriture, donc de richesses matericlles, qu'il avait 
dérobées. C’est un gage de prospérité a venir. 


C’est Georges Dumézil encore (Mythe et épopeée 1, op. cit., p. 616), 
qui a cité et brigvement commenté un trés court passage du Seachus Mor 
ou traité introductif de immense recueil des dncient Laws of Ireland, |, 
p. 50: 
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« Il y a trois périodes pendant lesquelles le monde meurt : le temps d’une 
épidémie, de guerre générale, de dissolution des contrats verbaux. » 


Ce passage s’inscrit dans la méme logique de crainte ou de préven- 
tion des calamités qui gouverne histoire de Lludd et Llevelys. Georges 
Dumézil sent avec raison, dans cet épisode gallois dont la nature my- 
thique est a peine déguisée sous l’aspect d’un récit mis en forme littéraire, 
un tres vieux motif celtique et indo-européen. Lludd est en effet une va- 
riante de Nudd, équivalent gallois du Nuada irlandais, roi des Tuatha Dé 
Denann et Llevelys évoque, jusqu’a un certain point, le nom de Llew qui 
est homologue gallois du dieu Lug. En outre, les circonstances évoquées 
sont attestées dans d’autres cantons indo-européens, en Iran, dans I’ Inde 
(op. cit., p. 617-623), en Gréce. Le principe général est que le souverain, 
autrement dit le roi, maintient le bon équilibre de la société (absence 
d’épidémie, absence de guerre, prospérité économique par le respect et la 
bonne exécution des contrats) par l’exercice de ce que I’Irlande nomme le 
fir flaithemon ou « vérité du souverain », ce que l’on pourrait tout aussi 
bien comprendre ou traduire par « justice du souverain ». Dans la concep- 
tion celtique de la morale, en effet, le vrai (irlandais fi) est l’expression 
du bien et le faux (irlandais gaw) est celle du mal. La encore il existe des 
paralléles indo-européens (voir Calvert Watkins, « 2s the fhir flathemon :‘ 
marginalia to Audacht Morainn », in Eriu XXX, 1979, p.181-198). Il 
s’agit, comme I’a justement signalé Dumézil, d’une trés vieille concep- 
tion indo-européenne, traditionnelle par surcroit, du bon exercice du 
pouvoir temporel. La force, la vigueur du roi, représentant éminent de la 
fonction guerriére, haussé par son élection au méme niveau que le druide, 
doivent étre utilisées exclusivement au maintien de la cohérence sociale, 
avec en outre et en conclusion l’obligation d’étre juste, bon et généreux, 
sous peine de ne plus étre roi. 


Un groupe de survivances trifonctionnelles galloises archaiques 
On sait, d’apres le Afuhbinogi de Math, dont Parchatsme est latent a 


toutes les lignes, le chatiment dont Ic roi Math (qui n’est pas qu’un 
simple magicien) frappa ses deux neveux, Gwydion et Gilvaethwy, cou- 
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pables d’avoir provoqué une guerre injuste et cruelle pour que, en son 
absence, Gilvaethwy puisse violer son porte-pied, la vierge Goewin. 
Nous citons ici la traduction de Joseph Loth, Les Mabinogion (Paris, 
1913, tome I, p. 188-191): 


« “Puisque vous étes venus vous mettre a ma disposition, votre chatiment 
va commencer.” II prit sa baguette enchantée, et, d’un coup, transforma 
Gilvaethwy en une biche de bonne taille ; puis instantanément, il prévint 
toute fuite de la part de l’autre, en le frappant de la méme baguette, et en 
fit un cerf. “Comme vous étes maintenant liés, dit Math, vous marcherez 
ensemble, vous formerez un couple, et vous aurez les instincts des ani- 
maux dont vous avez la forme. Vous aurez un petit a l’époque 
accoutumée pour eux. Dans un an, vous reviendrez auprés de moi.” 

« Au bout d’un an, jour pour jour, on entendit un grand bruit contre les 
parois de la chambre, ce qui excita aussitét les aboiements des chiens. 
“Allez voir, dit Math, ce qu’il y a dehors. — Seigneur, dit quelqu’un, Je 
viens d’aller voir : il y a la un cerf, une biche et un faon.” II se leva aussi- 
tot et sortit ; il apercut en effet trois bétes : un cerf, une biche et un faon 
vigoureux. II leva sa baguette en disant : “Que celui d’entre vous qui a été 
biche l’année derniére soit sanglier cette année, et que le cerf soit une 
truie.” Et il les frappa de sa baguette. “Le petit, je le prends, ajouta-t-il, je 
le ferai élever et baptiser.” On lui donna le nom de Hyddwn. “Allez, dit-il, 
vous serez l’un sanglier male, autre femelle, et vous aurez les mémes 
instincts que les porcs des bois. Dans un an, trouvez-vous sous les murs 
de cette maison avec votre petit.” Au bout de l'année, les aboiements des 
chiens se firent entendre sous les murs de la chambre, et toute la cour ac- 
courut de ce cété. Il se leva lui-méme et sortit. Dehors, i] apercu trois 
bétes : un sanglier male, un sanglier femelle et un petit trés fort pour Page 
qu’il paraissait. “Celui-ci, dit-il, je le garde et je le ferai baptiser.” Et d’un 
coup de sa baguette, il en fit un bel adolescent brun et fort. On Pappela 
Hychtwn. “Que celui d’entre vous, ajouta-t-il, qui a eté sanglier male 
année demiére, soit louve cette année, et que la truie soi loup.’ En di- 
sant ces mots, il les frappa de sa baguette et ils devinrent loup et louve. 
“Ayez, dit-il, les instincts des animaux dont vous avez la forme. Soyez 
ici, Sous ces murs, dans un an aujourd’hui.” 

« Un an apres, jour pour jour, il entendit un grand tumulte, des aboie 
ments de chiens sous les murs de sa chambre. I! se leva ct sortit. Dehors, 
il apergut un loup, une louve et, avec eux, un fort louvetcau. “Celui-et, 
dit-il, je le prends et je le ferai baptiser. Son nom est tout trouvé : ce sera 
Bleiddwn. Vous avez trois fils, et ces trois les voila. Les trois fils de Gil 
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vaethwy le traitre; trois guerriers éminents et fidéles : Bleiddwn, 
Hyddwn, Hychtwn Hir (te Long).” Et, d’un coup de sa baguette, ils se 
trouvérent dans leur propre chair. » 


Dans l’agencement du récit, dont I’élégance littéraire ne masque pas 
totalement l’ancienneté du fonds, cet épisode en trois actes fait suite a 
celui du viol de Goewin, la jeune fille qui servait au roi Math de porte- 
pied et, par sa virginité, de réserve de fécondité pour une bonne adminis- 
tration de son royaume en temps de paix (les relations celtiques et 
romaines de ce theme ont été étudiées par Georges Dumézil, « Meretrices 
et Virgines dans quelques Légendes politiques de Rome et des peuples 
celtiques » in Ogam, 1954, p. 3-8). Les préliminaires et les suites du viol 
s’inscrivent dans un cadre trifonctionnel puisqu’elles se caractérisent par 
lemploi de la magie, de la guerre, et que la fin en est le chatiment des 
coupables et le retour a la paix et a la fécondité. 

Mais ce sont surtout les trois fils nés, en liaison avec le zoomor- 
phisme signifiant de la tradition celtique, des unions forcées de Gwydion 
et de Gilvaethwy, qui doivent retenir notre attention : 


— dans l’ordre chronologique des naissances : 


— Hyddwn (gallois hydd « cerf »), 
— Hychtwn (gallois hwch « porc, sanglier »), 


— Bleiddwn (gallois bleidd « loup »). 


Ces trois enfants sont donc respectivement, suivant le double symbo- 
lisme de leur nom et de leur naissance animale : 


— un faon, 
— un marcassin, 


— un louveteau. 


Point n’est besoin d’étre grand clere pour interpréter dés lors cette 
triade zoomorphe : 
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1. Le sanglier est le symbole de la premiére fonction sacerdo- 
tale ; 


2. le loup celui de la deuxiéme fonction guerriére ; 


3. le cerf celui de la troisiéme fonction productrice dans son as- 
pect de fécondité. 


C’est aussi, comme les quatre races d’or, d’argent, d’airain et de fer 
dans la légende d’Hésiode, un triple symbole de la création de 
’humanité. Nous ne croyons absolument pas qu’il faille chercher, dans 
cet €pisode, une coloration homosexuelle dont on retrouverait la trace 
dans une initiation guerriére celtique (voir la discussion chez Georges 
Dumézil, Heur et malheur du guerrier, Paris, PUF, 1968, p. 123 et suiv., 
prolongée et reprise, dans les mémes termes et avec les mémes arguments 
que chez Dumézil, par Bernard Sergent, L’Homosexualité initiatique 
dans |’Europe ancienne, Paris, Payot, 1986, p. 177-191). Compte tenu du 
fait que les trois apparences animales successives revétues par le couple 
Gwydion-Gilvaethwy sont a la fois contingentes et contraires, nous 
sommes persuadés que I’homosexualité est ici a la fois une illusion et une 
erreur : les premiers hommes ne naissent pas de femmes mais d’une sorte 
de couple a la fois androgyne et zoomorphe qui n’a de vérité que dans le 
mythe. II suffirait d’ailleurs de constater, en comparaison presque directe, 
que les amours de Zeus, dans la mythologie grecque, se passent ou com- 
mencent sous des apparences zoomorphes: pour séduire Léda il se 
transforme en cygne et pour séduire Europe il sce transforme en taureau. 
Mieux encore que Zeus, il y a Chronos qui engendre Poeuf cosmique et 
est responsable de la naissance de Phanés, le premicr-né des dicux « divi- 
nité hermaphrodite en laquelle s’abolit Popposition du male et de la 
femelle » (Jean-Pierre Vernant, Mythe ef pensée chez les Grecs |, éd. 
Maspero, Paris, 1971, p.98; cf. Marie Delcourt, Vermaphrodite. Mythes 
et rites de la bisexualité dans L’Antiquité classique, Paris, 1958, p. 105 et 
sulv.). On pourrait rappeler enfin, dans I’Inde, les aventures de Prajapati 
et de sa fille, sous la forme d’antilopes. 

Qui plus est, Pandrogynie du Mabinogi de Math est tritonctionnelie, 
ce qui, on l’avoucra volontiers, est un « luxe » religicux remarquabte. 
Tout cela n’a cependant rien d’initiatique au sens traditionnel dumot. EA 
les meurtres de Cuchulainn dans ses exploits @enlance ne sont pas da 
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vantage des initiations. Ils ne sont qu’un commencement, bien antérieur a 
initiation. Car la seule véritable initiation guerriére celtique que nous 
connaissions est, dans la chronologie relative de l’existence du héros, 
beaucoup plus tardive : c’est celle qui est racontée dans le récit du Toch- 
marc Emire ou « Courtise d’Emer» et, loin d’étre homosexuelle, elle 
précede de peu le mariage! 

Nous ne pensons pas, loin de la que, !’"homme étant ce qu’il est, les 
Celtes aient été meilleurs que les autres. Mais une tradition est toujours 
aussi une régle de vie et nous n’avons pas d’exemple celtique des Kame- 
radschafien, sodalités, confréries ou autres groupements masculins 
spécialisés dans la pédérastie. Faute de pouvoir nous étendre ici sur ce 
sujet, nous renvoyons le lecteur a l’excellent livre de Jean Canteins, Les 
Baratteurs divins, op. cit. (Paris, Maisonneuve-Laroze, 1987, a propos 
des Androgynies divines, p. 249-262). 

Il semble que l’androgynie ait fait partie de la tradition celtique de 
langue brittonique la plus authentique, mais encore plus incomprise que 
dans le récit gallois, avec des données de bases inversées. C’est, dans la 
continuation du Perceval de Chrestien de Troyes, la curieuse histoire du 
roi Caradoc de Vannes : lors des trois premiéres nuits du mariage du roi, 
un enchanteur introduit dans le lit royal, a la place de la reine, successi- 
vement et ayant chacune I|’apparence de la reine, une levrette, une truie et 
une jument (voir W. Roach, The Continuations of the old French Perce- 
val of Chretien de Troyes, éd. University of Pennsylvania Press, 
Philadelphie I, 1949, p. 84-238; II, 1950, p. 195-377; Hl, 1952, p. 13 1- 
205). L’origine bretonne du motif est probable, avec la preuve concréte 
que le folklore breton ne peut pas transmettre des faits de mythologie 
celtique encore cohérents, mais seulement des faits disparates de mytho- 
logie éclatée, dans lesquels l’idéologie trifonctionnelle ne joue plus aucun 
role. Gwenole Le Menn (La Fenune au sein d'or, Saint-Brieuc, Skol, 
1985, p.29 et suiv.), qui a collecté Ives faits de folklore breton, en a ipso 
facto démontré les limites. 

Est trifonctionnel aussi, dans la suite du récit, ’épisode de la nais- 
sance de Llew (l’équivalent gallois de Pirlandais Lug), que sa propre 
mere Arianrhod (« roue (argent ») condamne a n’avoir : 


— ni nom (la nomination est un privilege du druide) ; 


202 


L’IDEOLOGIE TRIPARTIE DANS LA SOCIETE CELTIQUE 


— ni armes (au niveau de la deuxiéme fonction) ; 


— ni femme (au niveau de la troisiéme fonction) ; 


le dieu supréme des Celtes étant « polytechnicien » et « trifonctionnel » 
par définition intrinséque. 

Et le trait fondamental de la naissance de Llew est un archaisme de 
genése du monde : Arianrhod a la mauvaise grace d’une femme trés fa- 
chée d’étre prise en flagrant délit de mensonge et d’adultére (les conteurs 
gallois n’ont évidemment plus compris, pas plus que les Irlandais dans le 
cycle d’Etain, I’éternel recommencement et la virginité toujours renouve- 
Iée d’une divinité primordiale) : 


« “Hommes, dit Math, si vous m’avez fait tort, vous avez assez souf- 
fert et vous avez eu la grande honte d’avoir des enfants l’un de l’autre. 
Donnez a ces hommes un bain, faites-leur laver la téte et donner des ha- 
bits.” On exécuta ces ordres. Quand ils furent équipés, ils revinrent aupres 
de lui. “Hommes, dit Math, la paix, vous l’avez eue, l’affection, vous 
Paurez aussi; conseillez-moi : quelle pucelle prendrai-je ? — Seigneur, 
répondit Gwydyon, rien de plus facile : Aranrot, fille de Don, ta niéce, la 
fille de ta sceur.” 


« On alla la lui chercher : la jeune fille entra. “Jeune fille, dit Math, es- 
tu vierge ? — Pas autre chose, seigneur, répondit-elle, a ma connais- 
sance.” Alors il prit sa baguette et la courba. ‘Passe par-dessus, dit-il, et si 
tu es vierge, je le reconnaitrai.” Elle fit un pas par-dessus la baguette en- 
chantée et, en méme temps, elle laissa aprés elle un enfant blond et fort. 
Aux cris de l’enfant, elle chercha la porte, et aussitot elle laissa encore 
quelque chose aprés elle, comme un petit enfant, mais avant que personne 
ne ptt l’apercevoir une seconde fois, Gwydyon saisit enfant, Penroula 
dans un manteau de paile et le cacha au fend Wun collre, au pied de son 
lit. “Eh bien, dit Math, fils de Mathonwy, en parlant de Ventant blond, je 
vais faire baptiser celui-ci, et je lui donnerai le nom de Dylan.” On te bap- 
tisa. A peine fut-il baptisé qu'il se dirigea vers la mer. Aussit6t qu'il y 
entra, sur-le-champ il en prit la nature et devint aussi bon nageur que le 
plus rapide des poissons. Aussi l’appela-t-on Dylan lil Con (Dylan, fils 
de la vague). Jamais vague ne se brisa sous lui. Le coup qui causa sa mort 
partit de la main de Govannon, son oncle, et ce fit un des trois coups fu 
nestes. 
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« Comme Gwydyon était un jour au lit mais éveillé, il entendit des cris 
dans le coffre qui était au pied de son lit; ils étaient tout juste assez forts 
pour étre entendus de lui. Il se leva précipitamment et ouvrit le coffre. Il 
apercut un petit garcon remuant les bras du milieu du manteau et le reje- 
tant. Il prit l'enfant dans ses bras et se rendit avec lui en ville, dans un 
endroit oti il savait trouver une femme pouvant donner le sein et fit mar- 
ché avec elle pour nourrir l'enfant. On le nourrit une année. Au bout de 
Pannée, il était d’une taille qui efit paru forte méme pour un enfant de 
deux ans. Au bout de la seconde année, c’était un grand enfant capable 
d’aller tout seul a la cour. Quand il fut a la cour, Gwydyon veilla sur lui; 
Penfant se familiarisa avec lui et l’aima plus que personne. II fut élevé a 
la cour ainsi jusqu’a lage de quatre ans; il eut été bien assez développé 
pour un enfant de huit ans. Un jour, il alla se promener au-dehors a la 
suite de Gwydyon. Celui-ci se rendit avec lui 4 Kaer Aranrot. En le 
voyant entrer, Aranrot se leva pour aller a sa rencontre, lui souhaiter la 
bienvenue et le saluer. “Dieu te donne bien, dit-il. — Quel est donc, dit- 
elle, cet enfant qui te suit? — Cet enfant, c’est ton fils, répondit Gwy- 
dyon. — Homme, s’écria-t-elle, quelle idée t’a pris de m’outrager ainsi, 
de poursuivre et de maintenir aussi longtemps mon déshonneur ? — Si tu 
n’as pas d’autre déshonneur que celui de voir nourrir par moi un enfant 
aussi beau que celui-ci, ce sera peu de chose. — Quel est le nom de ton 
fils ? — Il n’en a pas encore, en vérité. — Eh bien, je jure qu’il aura cette 
destinée qu’il n’aura pas de nom avant d’en avoir regu un de moi. — J’en 
atteste Dieu ; tu es une femme de rien; l’enfant aura un nom quand méme 
tu le trouverais mauvais, et toi, tu ne retrouveras plus jamais celui que tu 
es si furieuse d’avoir perdu, celui de pucelle.” En disant ces mots, il sortit 
furieux et retourna a Kaer Dathyl oti il passa la nuit. 


« Le lendemain il se leva, prit l'enfant avec lui et alla se promener sur 
les bords de la mer, entre ’Océan et Aber Menei. I] fit paraitre par en- 
chantement un navire a l’endroit ott il apercut des algues et du varech ; il 
transforma les algues et le goémon en cordwal en grande quantité ; i] lui 
donna diverses couleurs au point qu’on ne pouvait voir de plus beau cuir. 
I] mit a la voile et se rendit, lui et enfant a la porte de entrée de Kaer 
Aranrot. Puis il se mit 4 fagonner des souliers et a les coudre. On le re- 
marqua du fort. Aussifot qu'il s’en apergut, il changea ses traits et ceux de 
enfant pour qu’on ne ptt les reconnaitre. “Quels hommes sont a bord de 
ce navire ? dit Aranrot. — Ce sont des cordonniers, lui fut-il répondu. — 
Allez voir quelle espéce de cuir ils ont et comment ils travaillent.” On se 
rendit auprés d’eux, et on trouva Gwydyon en train de colorer le cuir : il 
le dorait. Les messavers allérent le rapporter a Aranrot. “Eh bien, dit-elle, 
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portez la mesure de mon pied a ce cordonnier et dites-lui de me faire des 
souliers.” Il fagonna les souliers, mais non d’aprés sa mesure : il les fit 
plus grands. On apporta les souliers : ils étaient trop grands. “Ils sont trop 
grands, dit-elle, je les lui paierai, mais qu’il en fasse une paire de plus pe- 
tits.” Que fit-il ? Il lui en fagonna une paire beaucoup trop petite pour son 
pied et la lui envoya. “Dites-lui, dit-elle, que ceux-ci ne me vont pas non 
plus.” On lui rapporta ces paroles. “Eh bien, s’écria-t-il, je ne lui ferai pas 
de souliers avant d’avoir vu son pied.” On alla le lui dire. “Eh bien, 
s’écria-t-elle, je vais aller jusqu’a lui.” Elle se rendit au navire : il était en 
train de tailler et le jeune gargon de coudre. “Princesse, dit-il, bonjour a 
toi. — Dieu te donne bien, répondit-elle, je suis étonnée que tu ne puisses 
arriver a me faire des souliers sur mesure. — C’est vrai, mais Je le pourrai 
maintenant.” A ce moment, un roitelet se dressa sur le pont du navire. 
L’enfant lui langa un coup et l’atteignit entre le nerf de la jambe et Il’os. 
Elle se mit a rire. “En vérité, s’ écria-t-elle, c’est d’une main bien sare que 
le Hew \’a atteint. — Eh bien, dit Gwydyon, il a un nom, sans que nous 
ayons a prier Dieu de t’en récompenser, et le nom n’est pas mau- 
vais : désormais, il s’appellera Lleu Llaw Gyffes.” Aussitét tout ce qu’il 
avait fait se transforma en algue et en goémon, et il ne continua pas plus 
longtemps ce travail, qui lui valut d’étre appelé un des trois eurgrydd 
(cordonniers-orfévres). “En vérité, dit-elle, tu ne te trouveras pas mieux 
de te montrer aussi méchant envers moi. — Je ne lai pas été”, répondit-il. 
Et il rendit a l’enfant ses traits. “Eh bien, dit-elle, je jure que l’enfant aura 
pour destinée de n’avoir pas d’armure avant que je ne l’en revéte moi- 
méme. — Par moi et Dieu, dit Gwydyon, tu peux étre aussi perverse que 
tu voudras, il aura des armes.” 


« Ils se rendirent a Dinas Dinllev. Il y éleva Penfant jusqu’a ce qu'il 
ftit en état de monter n’importe quel cheval et qu7il ett attcint tout son dé- 
veloppement comme visage, taille et corpulence. Giwydyon s*apergut qu'il 
était humilié de n’avoir pas de cheval ni d’armes, il Vappela aupres de 
lui: “Gargon, lui dit-il, nous irons en expédition demain tot ef mot: sois 
donc plus joyeux que cela. — Je le serait”, répondit le jeune homme. Le 
lendemain, ils se leverent dans la jeunesse du jour ef remontérent la cate 
jusqu’a Brynn Aryen. Arrivés au haut de Kevyn Clutno, ils s*équiperent 
eux et leurs chevaux et se dirigérent vers Kaer Aranrot. Ils changerent 
leurs traits et se rendirent a entrée sous laspect dle deux jeunes gens, 
Gwydyon ayant pris toutefois un visage plus grave que son compagnon 
“Portier, dit-il, rentre et dis qu’il y a ici des bardes de Morgannwe.” Lec 
portier obéit. “Quils soient les bienvenus au nom de Dicu, dit-clle, Luss 
les entrer.” On leur fit le meilleur accueil. La salle fut préparée et ils se 
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mirent a table. Quand on eut fini de manger, elle causa avec Gwydyon de 
contes et d’histoires. Gwydyon était bon conteur. Quand ce fut le moment 
de cesser de boire, on Jeur prépara une chambre et ils allérent se coucher. 
Gwydyon se leva de grand matin et appela a lui sa magie et son pouvoir. 
Un grand mouvement de navires et un grand bruit de trompettes auxquels 
répondirent de grands cris dans la campagne, se firent entendre. Quand le 
jour vint, ils entendirent frapper a la porte de la chambre, et Aranrot de- 
mander qu’on lui ouvrit. Le jeune homme se leva et ouvrit. Elle entra 
suivie d’une pucelle. “Gentilshommes, dit-elle, nous sommes dans une 
mauvaise situation. — Oui, répondirent-ils, nous entendons le son des 
trompettes et les cris; que t’en semble ? — En vérité, dit-elle, i] est im- 
possible de voir les flots, tellement les navires sont serrés les uns contre 
les autres. Ils se dirigent vers la terre de toute leur vitesse. Que faire ? — 
Princesse, il n’y a pas autre chose a faire que de nous renfermer dans le 
fort et le défendre du mieux que nous pourrons. — Dieu vous le rende. 
Défendez-le ; vous trouverez ici des armes en abondance.” 


« Elle alla feur chercher des armes. Elle revint avec deux pucelles, appor- 
tant chacune une armure : “Princesse, dit Gwydyon, revéts son armure a 
ce jeune homme; moi, je revétirai |’autre avec le secours des deux pu- 
celles. J’entends le tumulte de gens qui arrivent. — Volontiers, répondit- 
elle. Elle le revétit avec empressement d’une armure complete. “As-tu fi- 
ni, dit Gwydyon a Aranrot, d’armer ce jeune homme? — C’est fait”, 
répondit-elle. — J’ai fini moi aussi. Tirons maintenant nos armures ; nous 
n’en n’avons plus besoin. — Oh! pourquoi? Voici la flotte autour de la 
maison. — Non, femme, il n’y a pas la moindre flotte. — Que signifiait 
donc toute cette levée ? — C’était pour rompre le sort que tu as jeté sur ce 
jeune homme et lui procurer des armes, et il en a eu sans que tu aies droit 
a des remerciements. — Par moi et Dieu, tu es un méchant homme. II se 
pourrait que bien des jeunes gens perdissent la vie a cause de la levée que 
tu as occasionnée dans ce cantrev aujourd hui. Je jure que ce jeune homme 
aura pour destinée de n’avoir jamais une femme de la race qui peuple 
cette terre en ce moment. — En veérité, dit-il, tu as toujours été une femme 
de rien, que personne ne devrait soutenir. {| aura une femme quand méme.” 


Comme on le voit, les interdits sont tournés de telle maniére que 
c’est Arianrhod elle-méme qui Ies annule. La magie est, on le sait, 
Paspect inférieur pris par une tradition en voie de disparition ou proche 
de sa fin. Mais il est remarquable que Pidéologie tripartie soit sauve aux 
trois niveaux qui la caractérisent. Compte tenu de la taille d’un roitelet, il 
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fallait en tout cas une adresse digne d’un dieu pour blesser |’animal d’un 
coup de fronde entre « I’os et le nerf de la jambe » ! 

Ce qui est plus remarquable encore, c’est que l’obtention de la 
femme non humaine se fait par la mise en ceuvre d’une technique ma- 
gique perfectionnée : 


« Ils se rendirent auprés de Math, fils de Mathonwy, et ils se plaigni- 
rent d’Aranrot avec la plus grande insistance; Gwydyon lui apprit 
comment il avait procuré une armure au jeune homme. “Eh bien, dit 
Math, cherchons, au moyen de notre magie et de nos charmes 4 tous les 
deux, a lui faire sortir une femme des fleurs.” Il avait alors la stature d’un 
homme et c’était bien le jeune homme le plus accompli qu’on efit jamais 
vu. Ils réunirent alors les fleurs du chéne, celles du genét et de la reine- 
des-prés, et, par leurs charmes, ils en formérent la pucelle la plus belle et 
la plus parfaite du monde. On la baptisa suivant les rites d’alors et on la 
nomma Blodeuwedd (aspect, visage de fleurs). » 


La création de la femme est, en soi, un acte qui ressortit a la troi- 
siéme fonction et, telle qu’elle se présente dans le récit gallois, elle 
pourrait passer pour artificielle. Mais il s’agit aussi, en un temps primor- 
dial, de I’épouse (ou de la sakti) d’un dieu. En réalité, par le choix des 
fleurs, cette création est trifonctionnelle et Blodeuwedd — qui plus tard, a 
cause précisément de sa nature de femme et de reine, trahira Llew — est 
congue comme une souveraine : 


— © u a é < < a Ps » © 6 © 
la fleur de chéne représente, dans sa genése, la part de la 
premiére fonction sacerdotale ; 


— le genét, plante jaune et solaire, la rattache 4 la deuxiéme 
fonction guerriére ; 


— la reine-des-prés, plante médicinale, la rattache 4 la troi- 
siéme fonction, mais sans aucune notion conrexe de 
maternité ou de fécondité. 


Ainsi se trouvent étrangement et curieusement soulignés, dans un ré- 
cit a TV indéniable' facture littéraire, des  archaismes — religieux 
exceptionnels, dont I’ Irlande n’a pas ou n’a plus Péquivalent : mythologie 
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figée et immuable, incomprise par ceux-la mémes qui nous |’ont trans- 
mise (s’ils l’avaient comprise, ils ne |’auraient du reste pas transmise), et 
qui laisse transparaitre des détails de la plus lointaine préhistoire my- 
thique des Celtes et des Indo-Européens. 


Trois triades galloises apocryphes et trifonctionneles 


De l’archaisme foncier et incompris du Mabinogi de Math, nous pas- 
sons maintenant, sans transition, au gallois moderne. Mais ce gallois-la 
est bien spécial, si ce n’est aberrant, par rapport a notre présente re- 
cherche. I] s’agit, dans le chapitre Dwyfyddiaeth (« théologie ») du 
Barddas publié en 1862 par William Ab Ithel, a la page 168, des triades 
2, 3, 4 et 5. Pour la clarté du commentaire, nous citons le texte gallois 
avant notre propre traduction : 


2. Tri pheth tardd o’r tri Un cyntefig, pob Bywyd ; pob Daioni a 
phob Gallu. 


3.O dri anghenfod y mae Duw, sef y mwyaf parth bywyd; y 
mwyaf parth gwybod ; a’r mwyaf parth nerth; ag nis gellir 
namyn un o’r mwyaf ar unpeth. 


4. Tri pheth nis dichon Duw lai na bod, a ddylai’r da cyflawn; a 
ddylmunai’r da cyflawn ; ag a ddichon y da cyflawn. 


5. Tri thystion Duw am a wnaeth ag a wna, Gallu anfeidrol ; 
Gwybodaeth anfeidrol ; a Chariad anfeidrol ; gan nad oes nas 
dichon, nas mynn y rhain. 


2. « Trois choses qui procedent des trois Unités primordiales : toute 
vie, toute bonté et toute puissance. » 


3. « Dieu procéde de trois nécessités : la plus grande part de vie, la 
plus grande part de savoir et la plus grande part de force ; et il ne 
peut y avoir qu’un seul maximum de chaque chose. » 


4.« Trois choses qu'il est impossible que Dieu ne soit pas : devoir 
étre parfaitement bon, désirer étre parfaitement bon et pouvoir 
étre parfaitement bon. » 
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5. « Les trois témoins de ce que Dieu a fait et de ce qu’il fait : pou- 
voir infini, savoir infini et amour infini; car il n’y a rien qu’ils 
n’accomplissent, ne sachent et ne veuillent. » 


Il est évident que ce texte est apocryphe en ce sens qu’il ne corres- 
pond en rien aux normes védiques ou irlandaises préchrétiennes, ou plus 
simplement encore indo-européennes. La langue est le gallois moderne et 
le fonds théologique est manifestement d’essence chrétienne, comme tout 
le contenu du Barddas d’ailleurs, ce qui ne nous incite guére a I’étude 
d’une matiére qui ainsi, du point de vue de la « mythologie comparée », 
se révélerait stérile ou stérilisée. 

D’aprés une note de William Ab Ithel, op. cit., p. 168: 


« Ces triades sont publiées dans le second volume des Poémes Ly- 
riques d’E. Williams, qui commente ainsi la copie dont ils furent tirés : - 
les triades choisies ici proviennent d’une collection de manuscrits consti- 
tuée dans les années 1560 par LI. Sion, un barde du Glamorgan. Je détiens 
une copie de ce manuscrit dont l’original est la propriété de 
M.R. Bradford, de Bettws, prés de Bridgend en Glamorgan. Cette collec- 
tion est constituée de divers manuscrits dont l’antiquité est certaine et 
parfois considérable. Le titre de chaque texte, ainsi que le nom de 
auteur, est signalé. La plupart de ces documents existent toujours. » 
(Trad. fr. : S.-Y. PLOURIN) *. 


Cette note donne une idée assez exacte des questions qui peuvent 
troubler nos consciences : si ces manuscrits sont des fabrications tardives, 
ne suffirait-il pas de les consulter pour prouver définitivement leur faus- 
seté ? Et, s’ils ne sont pas tout a fait faux, quelle est leur antiquité réelle ? 
Et pourquoi les a-t-on recopiés ou transcrits en pallois moderne? 


* Texte original : These Triads are printed in E. William's Lyric Poems vol. 
second. Of the copy from which they were taken, he gives the following accounl ; 
— “The Triads that are here selected are from a Manuscript Collection, by 
Llywelyn Sion, a Bard of Glamorgan, about the year 1560. Of this manuscript 1 
have a transcript ; the original is in the possession of Mr. Richard Bradford of 
Bettws, near Bridgend, in Glamorgan. This collection was made from various 
manuscripts of considerable, and some of very great antiquity — these, and their 
authors, are mentioned, and most or all of them still extant”. 
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L’excellent livre de A. L. Owen, The Famous Druids, a Survey of Three 
Centuries of English Literature on the Druids, Oxford, 1962, s’il apporte 
une documentation éclairante, ne répond pas 4 toutes les interrogations. 
Nous ne reprendrons pas ici, ne serait-ce que pour nous éviter trop 
de redites, |’anathéme universitaire fulminé — non sans bonnes raisons le 
plus souvent — par nos collégues gallois contre tout ce qui est issu de 
lolo Morganwg (i.e. Edward Williams !) et du « bardisme » centré sur les 
mégalithes, de Stonehenge et d’ailleurs. Nous avons nous-mémes assez 
de raisons pour nous défier d’une matiére qui comporte trop d’ombres, 
trop de mysteéres et, depuis quelques dizaines d’ années, trop d’exploitations 
abusives du nom des druides. En particulier l’interprétation « bardique » 
des couleurs, blanc pour le « druide », bleu pour le « barde », vert pour 
I’« ovate », est, dans le Barddas, indépendamment de toute autre considé- 
ration, une profonde erreur et une faute contre l’essence méme de la 
tradition celtique puisque, d’une part, le blanc est la couleur de toute la 
classe sacerdotale indivise (les bardes et les vafes sont aussi des druides) 
et, d’autre part, le bleu et le vert ressortissent 4 la troisiéme fonction. 
Cependant il est exclu que Iolo Morganwg, William Ab Ithel et alia 
aient eu la connaissance ou la prémonition de l’idéologie tripartie des 
Indo-Européens. Et c’est précisément cela qui nous inquiéte. 


Dans un bref commentaire qui, compte tenu de l’endroit ot il a été 
publié, est resté confidentiel (4” Tribann, n° 63, 1970, p. 10), Georges 
Pinault (alias « Kadvan, drouiz ») a écrit 4 propos du mot gallois daioni 
(« bonté ») dans la deuxiéme triade théologique : 


« Le mot est attesté en moyen gallois sous les formes daeoni, dayoni ; 
la forme daioni n’apparait qu’a partir de 1588 en ce sens; on la trouve 
cependant au XIV° siécle signifiant “bravoure”. En dépit de 
Pinterprétation de Iolo. Les partisans de l’antiquité des triades pourraient 
y voir ce sens par référence 4 la tripartition indo-européenne : “vie” = 3° 
classe des producteurs ; “bravoure” des guerriers et “pouvoir” pour les 
souverains de 1 classe ; le mot c/a “bon” dont il est dérivé peut avoir aus- 
si le sens de “noble”, en particulicr dans les anthroponymes gaulois en 
dago-, Vieux breton et vieux-gallois en da-, vieil irlandais dag. Cette in- 
terprétation ne serait pas @ priori impossible. » 
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Il y a lieu de corriger : le « souverain », s’il faut entendre par ce mot 
le détenteur du pouvoir temporel, est le roi qui ressortit a la deuxieme 
fonction guerriére (le nom ancien du « roi » a été perdu par le gallois, qui 
l’a remplacé par brenin). Mais la tripartition est réelle, 4 une réserve pres 
toutefois, c’est que daioni est a prendre au sens étymologique ancien tel 
qu’il existe dans le nom du Dagda irlandais (« dieu bon ») et non au sens 
chrétien moral et récent. 

Cela étant, les quatre triades citées sont intrinséquement trifonction- 
nelles : 


— le savoir (gwybodaeth) et la bonté (daioni) relevent de la pre- 
miere fonction sacerdotale ; 


— le pouvoir (gallu) releve de la deuxiéme fonction guerriére (ou 
royale) ; 


— la vie (bywyd) et amour (cariad) appartiennent a la troisiéme 
fonction productrice. 


Nous avons conclu plus haut a l’impossibilité de toute résurgence 
moderne de l’idéologie tripartie, laquelle est, dans son essence intime, a 
la fois préchrétienne et indo-européenne. Nous maintenons cette conclu- 
sion, fondée sur des constatations et non sur des hypothéses. 

Edward Williams, alias lolo Morganwg, ou un autre, aurait-il reco- 
pié, en les modernisant et en les christianisant, d’antiques textes gallois 
dont les manuscrits originaux auraient ensuite été détruits ou, a tout le 
moins, soustraits a la curiosité du public érudit’?? En Poccurrence 
influence d’un sanskritiste, a la fin du XVIII° siécle, nous semble peu 
probable. A travers le christianisme latent du Barddas, il reste de toute 
fagon ce que nous pourrions presque nommer la manie, la persistance ou 
Vhabitude invétérée de la triade, systeme de pensée celtique ancien et non 
chrétien. 


Les trois maisons du roi Conchobar 


Les trois maisons du roi Conchobar sont décrites dans le récit des 
Scéla Conchohair Maie Nessa ou « Nouvelles de Conchobar, fils de 
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Ness », publié par Whitley Stokes dans Ariu IV, 1908, p. 18-33 et traduit 
par nous sous le titre « La Naissance de Conchobar » in Ogam 11, 1959, 
p. 56-65. Voici le passage qui nous intéresse : 


«La demeure était belle en vérité. Conchobar avait trois maisons, 
c’est-a-dire la Branche Rouge et la Maison Bariolée, et la Branche San- 
glante. C’est dans la Branche Sanglante qu’étaient les tétes et les 
dépouilles. C’est dans la Branche Rouge cependant qu’étaient les rois, 
c’est-a-dire quelle était rouge de rois. C’est dans la Maison Bariolée 
qu’étaient les lances, les boucliers et les épées, c’est-a-dire que [ce bati- 
ment] était bariolé par les gardes des épées d’or, et par l’éclat des lances 
bleues, et par les colliers et leurs entrelacs d’or et d’argent, les écailles et 
les cercles d’or et d’argent des boucliers, et le service des coupes, des 
cornes [a boire] et des gobelets. » 


Les noms des trois demeures sont trés clairs : 


Craebruad « Branche Sanglante » 
Teite Brec « Maison Bariolée » 
Croebderg « Branche Rouge » 


A premiére vue, on a l’impression, si ce n’est pas la certitude que 
tout cela est uniquement royal et militaire, une sorte de triade guerriére, 
sans plus. Et il est bien certain que les dénominations n’ont rien de trés 
pacifique. 

Un détail cependant oblige a changer d’avis: « Voici la raison pour 
laquelle on leur prenait leurs armes pour les mettre dans une seule mai- 
son. Chaque fois qu’ils entendaient quelque chose de rude, a moins qu’ ils 
n’en tirassent vengeance immédiatement tous les hommes se levaient les 
uns contre les autres si bien qu’ils se frappaient tous de la téte et du bou- 
clier a travers toute la maison, si bien qu’on leur prenait a tous leurs 
armes...»» Donc le festin annucl de Samain se faisait avec des convives 
désarmés. Or, la paix, la concorde, le confort, de la table ou du lit, ressor- 
tissent a la troisiéme fonction. 
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Restent les dépouilles et les trophées militaires de la Branche San- 
glante. Offerts au dieu de la guerre, ils sont autant de témoignages 
sacrificiels, au premier niveau fonctionnel, cependant que le batiment 
dans lequel sont entreposées les armes en état de servir est nécessaire- 
ment de deuxiéme fonction. 


La tripartition est ici typiquement implicite. Elle n’en est pas moins 
réelle. 
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Nous avons vu, sous des angles divers, tous les aspects de la triparti- 
tion ou, si l’on préfere, de |’idéologie tripartie dans le monde celtique. 
Mais nous en revenons encore et toujours a la méme conclusion : 
Pidéologie des trois fonctions est religieuse et elle n’est sociale que par 
une conséquence inévitable de sa nature religieuse. Toutes les interpréta- 
tions sociologiques qu’on peut en donner reposent obligatoirement sur 
des données traditionnelles préalables. La tradition, précisément parce 
qu’elle est une construction harmonieuse et parfaite, échappe a la mono- 
tonie de la géométrie et de la mathématique humaines, encore que ces 
derniéres aident parfois beaucoup mieux a sa compréhension que cer- 
taines philosophies rationalistes qui ne doivent plus rien a la Gréce. Elle a 
une autre dimension et elle dispose d’une pensée autrement plus profonde 
et plus subtile, méme si nous ne sommes pas capables d’en sonder exac- 
tement toute la profondeur et d’en comprendre toutes les subtilités. 

Cela entraine plusieurs conséquences, qui ne sont pas toutes secon- 
daires, a commencer par la similitude des « structures » sociales chez les 
dieux et chez les hommes. Nous dirons méme volontiers que ce qui existe 
chez les dieux, au moins chez les dieux celtiques, est le modcle obligé de 
toute société humaine, étant bien entendu que les dicux sont parfaits et 
que les hommes le sont beaucoup moins. Les problémes nen sont pas 
tous résolus pour autant mais la constatation de cette vérité élémentaire 
constitue déja l’amorce d’une meilleure compréhension. 

Nous avons souvent dit et répété que le monde celtique ne s’explique 
pas par l’histoire. Car ce n’est pas par inintelligence que nos devanciers 
se sont fourvoyés dans des erreurs qui, aujourd*hut nous paraissent 
étranges, voire grossi¢res. C’est parce que l’anhistoricisme foncier du 
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mythe celtique leur échappait : historiens purs comme Camille Jullian, 
éléve et héritier de Fustel de Coulanges, ou historiens de la langue 
comme Dottin et Vendryes, aucun d’entre eux ne pouvait comprendre ni 
admettre qu’il existat quelque chose d’autre que les nomenclatures et les 
narrations de l’histoire. D’Arbois de Jubainville, dans tout son Cours de 
littérature celtique, s’est ainsi égaré dans la détermination vaine, a partir 
de textes mythologiques, de reperes chronologiques qui ne sont que des 
faux-semblants. Les dieux, comme les mythes, sont hors du temps et c’est 
pour cette raison que la société des dieux a servi de modeéle a une société 
humaine qui ne pouvait perdurer dans le christianisme qu’a titre 
d’anachronisme provisoire parce que le christianisme, par la voix de saint 
Patrick, a définitivement placé les Celtes dans le temps sacré des chrono- 
logies bibliques et des hauts lieux de la Terre sainte. 

Sous le mince mais solide vernis de la christianisation des récits ir- 
landais on n’avait donc pas soupgonneé les schemes, cependant bien 
discernables, parce que ces schemes sont mythiques et mettent en scéne 
des personnages, druides, rois, guerriers, hommes ou dieux, héros ou 
personnages surhumains de la trempe d’un Cuchulainn ou d’un Conall 
Cernach, qui sont si bien typés, qui sont si pleins de vie que I’on croirait 
presque qu’ils s’agitent dans l’histoire. On avait cru que tout cela était le 
fruit de l’imagination débridée des conteurs médiévaux qui, pour la joie 
et le plaisir de leurs auditoires, auraient brodé a qui mieux mieux. Mais 
imagination, parfois étrange, serait plut6t chez quelques exégétes ou 
érudits modernes qui, au péril de la raison pure, découvrent ou inventent 
des explications n’ayant rien a voir avec le vraisemblable ou méme, tout 
simplement, le possible. Ou bien, comme les filid du haut Moyen Age on 
replagait tous ces personnages dans |’histoire et lon ne comprenait pas 
trés bien qu’ils y fussent mal a I’aise. Nous pensons les avoir rendus défi- 
nitivement a leur élément naturel : le mythe. 

C’est ainsi que I’étude restitue le « systeme » ou, mieux, la « struc- 
ture », et mieux encore que la structure, ainsi que nous lavons déyja dit, 
’« idéologie » : la fagon de penser, d’ organiser, de créer ou de concevoir 
le monde, aussi bien celui des hommes que celui des dieux. Car la « so- 
ciété » celtique, elle aussi, telle qu'on l’'a congue jusqu’a présent, prend 
corps dans I’équivoque et Pambiguité de la terminologie contemporaine. 
Autant dire d’emblée que le concept de société celtique ne se résout tout 


216 


CONCLUSION 


entier que dans I’idéologie des trois fonctions, sacerdotale, guerriére et 
productrice, laquelle annule |’équivoque et l’ambiguité par le retour aux 
sources. C’est la principale raison d’étre du présent ouvrage. 

Mais il fallait restituer a la terminologie toute son importance car ces 
trois fonctions relevent du domaine de I’autorité de la tradition et non de 
organisation humaine ou d’une routine « profane ». La base doctrinale 
indienne du Manavadharmasastra fournit le premier moyen de la restitu- 
tion. Le brahman, |e ksatriya et le vis, sacerdoce, guerre et plebes en tant 
que « masse nationale et sociale » sont les trois axes de toute définition 
cohérente de l’organisation sociale. Les dieux s’en accommodent trés 
bien dans leurs relations avec les hommes, les hommes aussi dans leurs 
relations, sociales avec leurs congéneres et religieuses avec les dieux. II 
n’y a pas a sortir de la : la suite logique découle d’elle-méme en Irlande et 
en Gaule par la comparaison, désormais solidement étayée, des docu- 
ments fournis par César dans sa description de la société gauloise, puis 
dans celle des dieux et des structures patiemment retrouvées dans les 
textes mythologiques et épiques irlandais. 

Un autre point fort de l’explication est aussi et surtout que la triparti- 
tion n’est pas également partagée entre ses éléments constitutifs, inégalité 
due aux distinctions hiérarchiques d’une humanité qui, pour étre a 
image des dieux, est loin d’étre a leur niveau : nous n’avons pas la 
chance des hellénistes qui peuvent suivre |’existence pour ainsi dire quo- 
tidienne des dieux de l’Olympe. Mais cette malchance nous contraint 
heureusement a voir nos dieux celtiques de plus haut et notre société hu- 
maine de plus prés. Cela nous vaut Il’extraordinaire apercu de 
?’androgynie la plus archaique dans le récit gallois du Mabinogi de Math, 
sans éraste et sans éroméne, et méme sans nulle touche ou couleur de 
scandale ; puis une trace nette de tripartition dans le Barddas, malgré tout 
ce que ce texte peut comporter comme traits étrangement apocryphes et 
curieusement christianisés. Contrairement a ce que Dumeézil avait souvent 
craint, l’idéologie tripartie se porte bien dans le domaine celtique. 

La premiere et la deuxiéme classe, sacerdotale et militaire, sont 
constitutives de ce que nous avons nommé la « souverainelé », aulrement 
dit 1’« autorité spirituelle » et le « pouvoir temporel » : ta encore la pre- 
miére est hiérarchiquement tres supérieure au second. Le prétre emporte 
toujours sur le guerrier (et le politique qui en est issu), ne scrait-ce que 
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parce le guerrier est, les choses étant ce qu’elles sont, le moins intelligent 
et le moins doué des deux. II a, en Irlande, ce que l’on nomme vert, la 
force, et, assez souvent, pour forme d’ intelligence, l’adresse, lagilité, la 
dextérité dans le maniement de ses armes, la ruse et une certaine dose de 
magie. II a aussi la ferg, la « colere », que |’on s’étonne a peine de retrou- 
ver dans le nom du vergobretus gaulois. On lui demande par surcroit le 
courage et on exige de Jui un sens trés aigu de ’honneur : Cichulainn ne 
tue pas les hommes sans armes, non plus que les femmes, les enfants et 
les serviteurs. Il a droit a la ruse mais non pas au mensonge, pas méme 
par omission. Du reste, de tout le reste, le guerrier peut se dispenser alors 
que le prétre en général, que ce soit le brahmane ou le druide, n’a pas le 
droit d’ignorer ou de contrevenir a son état de perfection supra-humaine. 

D’ailleurs, en dehors du druide, ce reste est multiple et multiforme. 
La troisiéme classe étant les artisans et les éleveurs-agriculteurs, la troi- 
sieme fonction est, d’une maniére générale, tout ce que ne sont pas les 
deux autres, avec une multitude d’aspects qui en rendent |’ étude détaillée 
a la fois longue et délicate. C’est en ce sens que nous avons pu constater 
et affirmer que la troisieme classe productrice est complexe dans sa cons- 
titution mais simple dans son fonctionnement alors que c’est l’inverse 
pour la classe sacerdotale, simple dans sa constitution et complexe dans 
son fonctionnement. Quant a la classe guerriére, elle est double dans sa 
constitution et son fonctionnement mais complexe dans ses relations avec 
la classe sacerdotale et, surtout avec les dieux, ce qu’illustrent parfaite- 
ment les relations tendues et ambigués de Cuchulainn et de Ja Morrigan 
(voir La Souveraineté guerriére, op. cit., p.29-40) ou bien du méme 
Cuchulainn et de la reine Medb. Un guerrier a le plus souvent trés mau- 
vais caractere et i] ne saurait étre tenu de saisir sur-le-champ toutes les 
subtilités de la théologie. Nous n’en déplorerons que plus, et une fois de 
plus, que I’Irlande, prodigue des narrations et des récits qui distraient la 
classe guerriere, ne nous ait livré que de trés maigres et trés insipides 
miettes de ses Veda et de ses Brahmanas. La lacune n’est pas susceptible 
d’étre comblée, sauf 4 comparer quelques données, lesquelles sont for- 
tuites dans les textes celtiques et nécessitent chaque fois une longue 
élaboration. 
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Les noms en caractéres romains renvoient aux noms de lieux (pays, provinces, 
villes et villages), ceux en italiques aux noms de peuples, ceux en capitales aux 
noms de personnes (personnages historiques, auteurs, écrivains...), ceux en carac- 
téres gras, aux entrées thématiques. De facon a ne pas alourdir cet index, certains 
noms génériques comme « Celtes », revenant trés fréquemment, ne sont pas men- 
tionnés ainsi que ceux renvoyant a des personnages secondaires de la mythologie 
celtique n’offrant qu’une seule occurrence dans le texte. 


A 


AB ITHEL (William, nom bardique de 
John Williams, Llangynhafal, 
Denbighshire, pays de Galles, 1811- 
Llanenddwyn and Llanddwywe, 
Merionethshire, 1862. Antiquaire et 
prétre anglican), 208, 209, 210 

Aborigénes, 59 

Afrique, 59 

AILILL (Epoux de Medb. Roi du 
Connaught), 27, 40, 159, 160, 161, 
162, 163, 174, 175, 176, 178 

Allemagne, 22, 54, 61, 83 

Allemands, 62 

Allobroges (ou Allobrogae. Peuple 
celtique de la Gaule Transalpine puis 
de la province romaine de la 
Narbonaise. Au I* s. av. J.-C., ils 
occupaient les territoires compris a 
Est du Rhéne, au Nord de I"Isére et 
au Sud du lac de Genéve), 139 

Anglo-Normands, 46, 62 

Anglo-Saxons, 27 

APOLLON (Dieu grec de la Lumiére. Fils 
de Zeus et de Léto, frére jumeau 
d’Artémis), 122, 131 


Aquitains, 135, 136 

ARBOIS DE JUBAINVILLE (Henri d’, 
Nancy, 1827-Paris, 1910. Archiviste- 
paléographe et celtisant francais. 
Premier titulaire de la chaire de 
langue et littérature celtiques au 
Collége de France), 22, 23, 24, 25, 
28, 35, 50, 56, 59, 65, 81, 138, 144. 
146, 216 

Ardennes (les), 138 

ARIANRHOD (Roue d'argent. Nom de la 
mere de L.lew dans le Adahinogi de 
Math), 126, 202, 203, 206 

ARIOVISTE (Chef germain de la tribu des 
Suéves, “1% s. H fut appelé par la tribu 
celtique des Séquanes contre celle des 
Eduens en ~72. César lobligea a 
repasser le Rhin), 55 

ARTHUR (Chef militaire mythique des 
Bretons insulaires Eiee aux 
envahisscurs saxons, débul VIF s. ), 
28, 104, 105, 109 

Arvernes (Peuple cellique élabli en 
Auvergne avee pour capitate 
Gergovie, oppidtm, place 
commerciale cl sanctuaire au S. de 
Clermont-lerrand), 48, 56, 140, 146 
186 
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ASES (Dans la mythologie germanique, 
famille des dieux Odhinn, Thor et 
Balder qui s’opppose a celle des 
Vanes), 100 

Asie (centrale), 39, 144 

Atrébates (ou Atrebates. Peuple de la 
Gaule belgique établi en Artois, avec 
pour capitale, Nemetacum, auj. Arras. 
Une partie de ce peuple s’était 
installée sur I“ile de Bretagne), 146, 
187 

Australie, 59 


B 


BALOR (Grand-pére du dieu Lug et chef 
des Fomdire), 97, 125 

Belges, 53, 135, 136 

Belgique, 135, 136, 137 

Beltaine, 148, 149, 189, 190 

BENVENISTE (Emile, Alep, 1902-Paris, 
1978. Linguiste francais), 16, 101 

BERGSON (Henri, Paris, 1859-id., 1941. 
Philosophe frangais), 21 

BEST (Richard Irvine, Derry, 1872- 
Dublin, 1959. Universitaire et 
celtisant irlandais), 160, 176 
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